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ВВЕДЕН1Е. 

Есть  интересъ  для  историка  не  только  въ  агЬст- 
ныхъ,  частныхъ,  всецело  связанныхъ  съ  определен- 
ной культурой,  определенной  эпохой,  явлетяхъ 
исторш  человечества,  есть  интересъ  и  въ  гЬхъ  об- 
щихъ  настроешяхъ,  въ  томъ  основномъ  психологи  - 
ческомъ  матер1але,  которьш  часто  является  тожде- 
ственнымъ  или  сходнымъ  для  самыхъ  различныхъ 
культуръ,  эпохъ  и  народовъ,  которьш  часто  лежитъ 
въ  глубин-Ь,  въ  корне  явлешй,  различающихся  на 
поверхности.  Те  же  данныя  исторш  культуры  могутъ 
такимъ  образомъ  разсматриваться  въ  двухъ  плос- 
костяхъ,  съ  двухъ  точекъ  зретя,  при  чемъ  обе 
являются  законными:  именно  какъ  конкретные, 
вполне  определенные,  факты,  локально  и  инди- 
видуально окрашенные,  и  вместе  съ  темъ  какъ  вы- 
разители, какъ  носители  некоторыхъ  основныхъ, 
проявляющихся  въ  безконечныхъ  вархащяхъ  и,  при 
всемъ  различш  проявлешй,  въ  корне  аналогичныхъ 
или  тожественныхъ  между  собою,  постоянно  вновь  и 
вновь  возвращающихся,  неумирающихъ  факторовъ. 

Воздерживаюсь  отъ  всякой  метафизики,  отъ  вся- 
каго  заключешя  о  закономерности,  о  нормахъ,  отъ 
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всякихъ  выводовъ,  д-Ьлаемыхъ  стъ  запросовъ  чело- 
В'Ьческаго  духа  къ  тому,  что  объективно  есть,  что 
существуетъ  (или  не  существуетъ)  вне  этого  духа  — 
скажу  лишь,  что  здесь  мы  касаемся  глубинъ  духовной 
жизни  человека.  Ибо  имеется  такой  основной  пси- 
хологически фонъ  на  разстоянш  в*бковъ  и  даже 
тысячел^т1й  жизни  человечества,  и  есть  татя  глу- 
бины психической  жизни,  съ  ихъ  постояннымъ  при- 
боемъ  и  отбоемъ,  падешемъ  и  подъемомъ  пульса 
жизни:  это  —  общечелов-Ьчестя  проблемы,  ксторыя 
ставятся  съ  т"Ьхъ  самыхъ  поръ,  какъ  челов-Ькъ  сталъ 
глубже  задумываться  надъ  собой  и  надъ  м1ромъ, 
ставятся  и  поныне.  Проблемы  смысла,  цены,  проч- 
ности существоватя !  Он-Ь  не  стар"Бютъ,  всегда  со- 
временны, всегда  интересны.  Когда  он-в  ощущаются, 
онъ1  ощущаются  остро  —  часто  до  боли.  Оне  явля- 
ются какъ  бы  стих1ями  нашего  бьгпя,  нередко  не- 
заметными, неслышными,  но  основными  предпосыл- 
ками всей  деятельности,  всего  м1росозерцашя,  всей 
жизни.  А  иногда  оне  прорываются  неудержимо,  съ 
непреодолимой,  разрушительной  или  живительной, 
силой.  Оне  въ  основе  всегда  те  же!  Это  —  сознаше, 
ощущеше  преходящести  бьтя,  преходящести  своей 
собственной  жизни,  своего  «я»  и  всего  того,  что  лю- 
бишь, чувство  затерянности  въ  пустыне  безрадост- 
наго,  холоднаго,  непонятнаго,  а,  может ъ  быть,  и 
безсмысленнаго  м1ра,  ужасъ  предъ  этой  преходя- 
щестью,  предъ  этимъ  безостановочнымъ  убегашемъ 
всего  живого  въ  пропасть  прошедшаго  —  безостано- 
вочнымъ убегашемъ!  —  ужасъ  передъ  нависающей, 
холодной  смертью,  одряхлешемъ  и  разрушешемъ.  А 
съ  другой  стороны,  это  —  стремлеше  остановиться  въ 
этомъ  процессе,  осмыслить  живнь  и  м1ръ,  найти  точку 
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опоры  среди  безграничныхъ  волнъ  преходящаго 
остановиться,  отдохнуть  и  жить  —  жить  полнотою 
подлинной,  не  изсякающей,  не  ускользающей  изъ 
рукъ  безвозвратно,  а  радостной,  просветленной,  все- 
побеждающей Жизни;  а  если  это  невозможно,  то 
отказаться  отъ  жизни  совсЬмъ  .  .  . 

Те  памятники  человеческой  мысли  или  худо- 
жественнаго  творчества,  а  въ  еще  большей,  можетъ 
быть,  степени  те  безыскуственныя,  я  сказалъ  бы  — 
етихшныя  изл1яшя,  отрывочныя,  мгновенный  фикса- 
щи  интимнейшей  жизни  духа,  въ  которыхъ  отрази- 
лись эти  переживашя  и  эти  проблемы,  —  эти  памят- 
ники вырастаютъ  за  рамки  данной  культуры  или 
даннаго  народа,  более  того  —  вырастаютъ  за  сферу 
культурно-историческаго  или  же  чисто-художествен- 
наго  къ  нимъ  интереса:  они  пр1обретаютъ  печать 
всеобщечеловеческаго  въ  самомъ  высшемъ  смысле 
этого  слова,  печать  чего-то  имеющаго  непосредствен- 
ное значеше  для  самыхъ  основъ  нашей  духов- 
ной жизни,  чего-то  близкаго  и  важнаго  длякажда- 
го  изъ  насъ,  задевающаго  насъ  за  живое,  печать 
универсализма. 

Итакъ,  проследимъ  въ  беглыхъ  чертахъ  эти 
искашя,  эти  борешя,  эти  выводы  скорбной  мудрости 
изъ  скорбнаго  опыта  жизни,  эти  возгласы  разочаро- 
вашя  и  мрачнаго  безразлич1я  или  острые  крики 
отчаятя  и  муки,  а  съ  другой  стороны  —  и  пережи- 
вашя  техъ,  которые  утверждаютъ,  что  они  при- 
коснулись къ  истинной,  неизсякающей  Реальности, 
что  они  ощутили  смыслъ  и  цель  м1рового  процесса, 
и  которые,  охваченные  волнами  радости,  потрясен- 
ные до  глубинъ  души,  говорятъ  намъ  о  всепревос- 
ходящемъ,  радостномъ  подъеме,  о  торжестве,  о  без- 
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м-Ьрномъ,  всепокоряющемъ  богатстве  и  владычеств-Ь 
преизбыточествующей  Жизни*). 

*)  Въ  пессимизм-Ь  и  мистик-в  мы  им-Ьемъ  какъ  бы  два 
полюса  жизни  челов-Ьческаго  духа  —  прямо  противоположные 
и  вм-Ьстб  съ  т-Ьмъ  тбсн'Ьйшимъ  образомъ  связанные  другъ  съ 
другомъ.  Это  не  значить,  конечно,  чтобы  всякш  пессимизмъ 
всегда  всЬхъ  адептовъ  своихъ  приводилъ  къ  мистикъ-  —  часто 
этого  вовсе  не  бываетъ.  И  съ  другой  стороны  и  мистика,  когда 
она  рождается,  не  всегда  непременно  рождается  изъ  остро 
осознаннаго  пессимизма  и  томлетя  духа  (хотя  весьма  и  весьма 
часто  эти  переживания  являются  какъ  разъ  подготовительной 
стад1ей  на  мистическомъ  пути).  Однако  сл"Бдуетъ  признать, 
что  вообще  пессимистичесшя  настроешя  —  наилучшая  психо- 
логическая почва  для  рождения  и  развггпя  мистическихъ 
искашй  и  чаяшй.  Оба  течешя  гЪсно,  и  логически,  и  психо- 
логически, связаны  другъ  съ  другомъ,  повторяю,  они  —  два 
полюса  въ  жизни  духа;  въ  двухъ  крайнихъ  д1аметрально  про- 
тивоположныхъ  направлешяхъ  обрабатываютъ  и  осв"Бщаютъ 
они  данныя  жизненнаго  опыта;  они  борятся  часто  другъ  съ 
другомъ  въ  предвлахъ  одной  и  той  же  души,  и  нередко  гне- 
тущее пессимистическое  м1роощущеше,  съ  которымъ  душа 
не  хочетъ  окончательно  примириться,  является,  какъ  мы 
говорили,  лишь  подготовкой,  лишь  предпосылкой  къ  пере- 
живашю  этой  душою  того,  что  воспринимается  ею  какъ 
бо  л'Ье  реальная,  какъ  подлинная,  радостная  и 
преизбыточествующая  действительность.  Такимъ  образомъ 
изучегае  этихъ  явлетй  тесно  связано  между  собою:  изсл-Ьдо- 
ваше  одного  проливаетъ  св-втъ  и  на  понимате  другого. 
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ГЛАВА  ПЕРВАЯ. 

Т0МЛЕН1Е  ДУХА. 

I. 

Уже  древше  Египтяне  со  всей  остротой  ощущали  Дреешй 
..  тт     Египетъ 

горечь    преходящести    и    безплодность    жизни.      На 

каменныхъ     плитахъ     древней     царской     гробницы 

Верхняго  Египта  вырезаны  сл'Ьдуюпця  слова  подъ 

заглав1емъ:  «Ггбсня  изъ  дома  (т.  е.  гробницы)  бла- 

женнаго  царя  Иньетефа»: 

«Боги,  (т.  е.  цари),  что  были  прежде»,  такъ  гласить  эта 
п'Ьснь:  «покоются  въ  своихъ  пирамидахъ, 
также  и  знатные  и  мудрые  погребены  въ  своихъ  пира- 
мидахъ. 
ТЬ,  что  строили  себъ1  дома,  ихъ  м-Ьста  уже  н'Ьтъ, 
ты  видишь,  что  изъ  нихъ  сталось  .  .  . 
Ихъ  ст-Ьны  распались,  ихъ  м-Ьста  уже  н'Ьтъ, 
кажется,  какъ  будто  ихъ  никогда  и  не  бывало. 
Никто  оттуда  не  придетъ,  чтобы  сказать  намъ,  что 

изъ  нихъ  сталось, 
чтобы  сказать  намъ,  каково  ихъ  положете,  чтобы 

укрепить  наше  сердце, 
покуда  и  вы  не  приблизитесь  къ  м-Ьсту,  куда  они 

прежде  пошли. 
Ты  же  будь  радостенъ,  чтобы  заставить  сердце  .  .  . 

забыть, 
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и  следуй  влечетю  твоего  сердца, покуда  ты  живешь, 
покуда  не  наступить  для  тебя  этотъ  день  плача  .  .  . 
Итакъ,  весело  празднуй  свой  день,  и  не  предавайся 

въ  немъ  покою, 
ибо  никто  не  беретъ  съ  собою  своего  добра, 
да,  никто  ужъ  не  вернется,  кто  отошелъ  отсюда». 

Въ  болъе  поздней  редакцш  эта  песнь  была  про- 
п-Ьта  на  поминкахъ  жреца  Неферхотепа  и  начертана 
на  его  гробницв: 

«Т-вла  проходятъ  неудержимо  со  временъ  Ра,  и  новыя 

образовашя  вступаютъ  на  ихъ  м-Ьсто, 

Солнце  показывается  каждое  утро, 

а  на  западе  заходитъ  вечернее  солнце. 

Мужчины  производить  свмя,  женщины  зачинаютъ, 

ноздри  всвхъ  живущихъ   вдыхаютъ  утреншя   дуно- 

ветя. 

Но  т-Ь,  что  были  рождены, 

всё  они  отправляются  къ  мгЬсту,  которое  имъ  на- 
значено. 

Поэтому  радостно  справляй  свой  день,  о  жрецъ! 

Приготовь  мази  и  благовошя  для  своего  обонятя, 

в-Ьнки  изъ  лотосовъ  для  своихъ  членовъ  .  .  . 

Я  слыхалъ  обо  всемъ,  что  совершено  предками, 

но  теперь  стены  ихъ  распадаются, 

ихъ  мъста  уже  бол-Ье  нт^тъ, 

подумаешь,  будто  ихъ  никогда  и  не  бывало.»1) 

Вавилонь  Древте  Вавилоняне  безрадостной  и  мрачной  пред- 
ставляли себ'Ь  судьбу  челов-Ька  за  гробомъ2) .  Поэтому 
такъ  полны  тяжелой  тоски  ихъ  плачи  по  умершимъ. 

«Молча  ухожу  я,  герой»,  говоритъ  про  себя  покой- 
никъ,  «по  пути,  по  которому  нетъ  возврата»  .  .  . 
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«Увы!»  такъ  начинается  затвмъ  свтованье  по  немъ: 
«Онъ  ушелъ,  ушелъ  —  въ  недра  преисподней. 

«Солнце  заходитъ  для  него  —  къ  стране  мертвыхъ. 

«Онъ  пол  онъ  свтованья — въ  тотъ  денъ,  что  онъ  палъ  въ 
скорби,  въм'Ьсяцъ,  что  не  приносить  радости  его  году. 

«По  пути  (онъ  пошелъ),  —  что  конецъ  готовить  чело- 
веку... герой,  къ  далекой  преисподней  —  къ  не- 
видимой!»3) 

Герой  древне-вавилонской  поэмы  могучш  власти- 
тель Эреха  богатырь  Гилгамешъ  охваченъ  ужасомъ 
смерти.  На  его  глазахъ  умеръ  его  другъ,  непобеди- 
мый воитель  Эабани,  и  съ  тЬхъ  поръ  онъ  не  знаетъ 
покоя.  «В^дь  и  мне  придется,  подобно  ему,  лечь  ко 
сну,  и  не  возстать  уже  во  веки?  .  .  Ведь  и  я  умру, 
какъ  Эабани?  Скорбь  проникла  во  внутренности  мои. 
Я  исполнился  ужаса  передъ  смертью,  и  рыскаю  по 
пустыне».4)  Но  напрасно  онъ  ищетъ  избавлешя  отъ 
смерти,  напрасно  пускается  въ  далекое  странств1е, 
обращается  за  советомъ  и  помощью  къ  древнему 
мудрецу  Утнапистиму,  живущему  на  краю  М1ра  за 
пределами  водной  пучины,  обращается  къ  помощи 
боговъ.    Солнечный  богъ  Шамашъ  говорить  ему: 

«Что  ты  рыскаешь  кругомъ,  Гильгамешъ?  — 
Жизни,  которую  ты  ищешь,  ты  все  равно  не  найдешь». 

«Жизни,  которую  ты  ищешь,  тебе  все  равно  не  уви- 
дать», 

говорить  ему  и  вещая  вавилонская  богиня  Сидури, 

ибо: 

«Когда  боги  сотворили  людей, 

людямъ  они  назначили  смерть, 

а  жизнь  сохранили  въ  своихъ  рукахъ.»5) 
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Вещш  Утнапистимъ  не  смогъ  доставить  безсмер- 
т1е  Гилгамешу.  Гилгамешъ  долженъ  пуститься  въ 
обратный  путь:  но  онъ  охваченъ  скорбью  и  ужасомъ: 

«Что  долженъ  я  делать,  Утнапистимъ,  куда  итти?  .  . 
Въ  опочивальне  моей  сидитъ  смерть».6) 

Онъ  возвращаетсл  назадъ,  на  свою  далекую  ро- 
дину, не  найдя  жизни,  которую  искалъ.  Съ  боль- 
шими трудностями  удается  ему,  въ  конце  концовъ, 
вызвать  изъ  преисподней  гбнь  своего  друга  Эабани: 
можетъ  быть,  Эабани  скажетъ  ему  что-нибудь  уте- 
шительное о  томъ,  что  ожидаетъ  за  гробомъ:  «Скажи 
мне,  мой  другъ,  скажи  мне,  мой  другъ,  законъ 
Земли,  преисподней,  который  ты  виделъ,  скажи!» 
Тень  Эабани  отвечаетъ:  «.  .  .  Если  я  тебе  скажу 
законъ  Земли,  который  я  виделъ  ...  то  садись  и 
плачь!»  —  «Я  сяду  и  буду  плакать  .  .  > 

На  разговоре  Гилгамеша  съ  тенью  друга,  по- 
добной «дуновенью  ветра»,  обрывается  эпосъ.7) 

Нетъ  избавлетя  отъ  смерти!  Это  звучитъ  и  въ 
такъ  называемой  вавилонской  «молитве  праведника»: 

«Кто  ночью  жилъ  —  сегодня  мертвъ, 
нежданно  погрузился  онъ  во  мракъ,  внезапно  былъ 

сокрушенъ»  .  .  .8) 

Впрочемъ,  въ  вавилонской  литературе  мотивъ 
тяжелаго  раздумья  передъ  горестной  загадкой  жизни 
и  смерти  въ  общемъ  стушевывается  предъ  преобла- 
дашемъ  практическихъ  интересовъ  минуты  —  передъ 
вопросами  земного  благополуч1я,  здоровья,  успеха. 
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II. 

Съ   несравненно   большей   глубиной,   съ   порази- Древняя 

Инд1я 
тельной  яркостью  и  неотступностью,  переживалась 

эта  проблема  нашего  существоватя,  этотъ  ужасъ 
преходящести  и  конечнаго  иечезновешя —  въ  древ- 
ней Инд1и,  возвращаясь  все  снова  и  снова, 
захватывая,  какъ  мы  видимъ  изъ  памятниковъ,  самые 
широте  круги  народа.9) 

Въ  Махабхаратъ  передается  слъдуюпцй  разговоръ 
между  нъкимъ  браминомъ  и  мудрымъ  сыномъ  его 
Медхавиномъ,  разговоръ,  происходивпнй  въ  давшя 
времена. 

Сынъ  спрашиваетъ  отца: 

«Какъ  долженъ  поступать  мудрый  и  разумный  чело- 
въкъ?  Ибо  в-едь  быстро  исчезаетъ  жизнь  человека.  Ска- 
жи мнъ  отецъ  .  .  .  чтобы  я  могъ  исполнить  свой  долгъ». 

Отецъ  указываетъ  ему  на  обычный  путь  веди- 
ческой мудрости  и  ведическаго  благочест1я:  сначала 
изучете  Ведъ,  затъмъ  активная  жизнь  въ  м1ру, 
рождете  дътей,  приношеше  жертвъ,  подъ  конецъ  — 
аскетическая  жизнь  въ  лъсномъ  отшельничествъ . 

«Сынъ  сказа лъ: 

«Разъ  весь  м1ръ  подверженъ  такой  б-Ьдъ  и  огра- 
ничеыъ  непреодолимымъ  продъломъ,  и  разъ  безоста- 
новочно убъгаютъ  т-Ь,  коихъ  называютъ  «Не  напрас- * 
ными»,  —  что  же  ты  тутъ  говоришь  мн'Ь  слова  мнимой 
мудрости?» 

«Отецъ  сказа  лъ: 

«Какимъ  образомъ  м1ръ  подверженъ  б-Ьдъ,  и 
какимъ  это  пред-вломь  онъ  ограниченъ,  и  кто  здъсь 
эти  «Не-напрасньш»,  что  уб'Ьгаютъ?  Чъмъ  ты  хочешь 
меня  напугать?» 
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«Сынъ  сказалъ: 

«Смерти  подверженъ  М1ръ.  Одряхлетемъ  поло- 
женъ  ему  пред'Ьлъ,  а  гЬ,  что  уб-Ьгаютъ,  это  —  Дни 
и  Ночи;  не  такъ  ли?    Почему  ты  не  понимаешь  меня? 

«В-Ьдь  это  же  —  Ночи,  что  безостановочно  прн- 
ходятъ  и  уходятъ,  какъ  «Не-напрасныя»,  какъ  гб, 
что  заставляютъ  насъ  стареть!  Разъ  я  это  знаю  — 
именно,  что  Смерть  не  в-Ьдаегь  ни  отдыха,  ни  оста- 
новки, то  много  ли  мне  толку  оттого,  что  я  уйду 
туда,  облеченный  ведической  премудростью?10) 

«Если  это  правда,  что  жизнь  безпрерывно  со- 
кращается —  по  м'Ьр'Б  того,  какъ  одна  ночь  убътаетъ 
за  другой,  то  мудрый,  пожалуй,  найдет ъ  и  про  день 
свой,  что  и  онъ  безплоденъ. 

«Кто  поэтому  можетъ  найти  себ^Ь  радость,  разъ 
онъ  подобенъ  рыб'Ь  въ  мелкой  вод'Ь?  прежде  еще, 
ч^шъ  онъ  увидитъ  исполненными  свои  желатя, 
Смерть  настигаетъ  челов-Ька»  .  .  -11) 

Предъ  лицомъ  этой  смерти  восклицаетъ  и  герой 
древней  Катхака-Упанишады,  спустившшся  въ  ея 
сумрачное  царство:  «О  Смерть!  мысль  о  завтрашнемъ 
див,  вотъ  —  что  убиваетъ  у  смертнаго  существа  его 
жизненную  силу.  Даже  прожитая  до  конца,  жизнь 
стоитъ  весьма  мало  .  .  .  Челов'Ькъ  не  можетъ  найти 
удовлетворешя  въ  богатств-Ь.  Ибо  будемъ  ли  мы 
наслаждаться  богатствомъ  посл"Б  того,  какъ  увидимъ 
тебя?  .  .  Поэтому  кто  могъ  бы,  привязываясь  мыслью 
къ  краскамъ,  къ  наела  ждешямъ  и  радостямъ,  найти 
ут"вхи  даже  въ  весьма  длинной  жизни  .  .  .  когда 
онъ  сознаетъ  себя  старъчощимъ  и  обреченнымъ  на 
смерть?»12) 

Въ  сборнике  будд1йскихъ  изречешй  ОЬатта- 
райат  читаемъ: 
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«Какъ  можете  вы  шутить,  какъ  можете  пре- 
даваться веселью?  .  .  .     Мракъ  окружаетъ  васъ. 

«Это  т'Ьло  ветшаетъ,  хрупкое  и  исполненное  бо- 
лезней; эта  куча  тл-Ьтя  распадается  на  куски  — 
жизнь  поистине  кончается  смертью. 

«Ни  въ  воздушномъ  пространств-в,  ни  на  дне 
морскомъ,  ни  если  ты  скроешься  въ  сердив  горъ 
—  не  найдешь  ты  себ-в  убежища  отъ  власти  смер- 
ти». 13) 

Ибо  все  подвластно  смерти  —  не  только  челов-вкъ, 
но  все  живущее,  всякое  бьте,  вся  вселенная!  Мы 
видимъ  ростъ,  одряхлеше  и  гибель  всего  видимаго, 
отъ  мелкихъ  мошекъ,  травъ  и  деревьевъ  до  могу- 
щественныхъ  и  славныхъ  властителей  царствъ  .  .  . 

«Но  что  говорить  о  нихъ!  есть  и  еще  болыте!  Мы 
видимъ  гибель  божествъ,  гандхарвовъ,  асуровъ, 
якшей,  ракшей  и  иныхъ.  Да  и  не  ихъ  однихъ!  Вы- 
сыхаютъ  велишя  моря,  разрушаются  горы,  передви- 
гается полярная  зв-взда,  обрываются  тетивы  в-ЬтроБЪ 
(что  сдерживаютъ  созвъ,зд1я),  затопляется  земля, 
и  (сами)  вышше  боги  низвергаются  изъ  оби- 
телей своихъ».  Такъ  возглашаетъ  одна  изъ  Упа- 
нишадъ.14) 

А  вм-Ьст-в  съ  т-Ьмъ  и  сама  жизнь  полна  скорбей, 
мало  того,  —  она  вся  соткана  изъ  скорби:  «Изъ  муки 
желашя  рождается  скорбь,»  говорится  въ  Махабха- 
рат-Ь,  «изъ  муьи  скорбей  рождается  потомъ  ^удо- 
вольств1е,  а  изъ  удовольств1я  вновь  рождается 
скорбь,  истинно  такъ!  и  опять  таки  скорбь»  .  .  ,15) 
Когда  теряешь  д-Ьтей,  когда  теряешь  имущество,  а 
также  друзей  и  родныхъ,  «испытываешь  весьма  вели- 
кую скорбь,  подобную  л-Ьсному  пожару».18) 
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Равнымъ  образомъ  и  въ  религтзныхъ  книгахъ 
секты  джайнъ  читаемъ:  «м1ръ  живыхъ  существъ 
полонъ  горя,  неечаспя  .  .  .  страдатя»17). 

И  еще:  «обшпе  страдатй  —  удълъ  живущихъ»18); 
«не  я  одинъ  стражду:  все  создашя  въ  М1ръ  стра- 
ждутъ!»19) 

Итакъ,  самая  жизнь  —  скорбное,  тягостное,  по 
истине  непосильное  бремя;  не  стремиться  удержать 
ее  следовало  бы  намъ,  н-бтъ  —  стремиться  сбросить 
ее  поскорее,  чтобы  найти  покой  хотя  бы  даже  въ 
устрашающихъ  объят1яхъ  смерти!  Но  оказывается, 
что  даже  все-поглощающая ,  неизбежная  для  всЬхъ 
смерть  не  является  избавлетемъ  отъ  жизни  и  ея 
страдатй.  Съ  ужасомъ  мысль  древней  Индш  оста- 
навливалась на  специфическомъ  и  характерномъ  для 
всего  индусскаго  м1росозерцашя  мучительно-неот- 
вязчивомъ  представлеши  —  о  безконечной  повторяе- 
мости существованш,  о  безконечныхъ  возрождешяхъ 
или  перерождешяхъ  —  для  все  новыхъ  жизней,  все 
новыхъ  скорбей  и  новыхъ  умирангй.  Безконечный 
кругъ ,  безысходная ,  тяжкая  неволя ,  вечное  рабство 
ложной  и  злой  видимости  бьтя  —  злому  и  непрео- 
боримому обману  быватя!  Это  былъ  тотъ  мучитель- 
ный кошмаръ,  тотъ  безнадежный  ужасъ,  что  угнеталъ 
и  душу  Будды  и  души  многихъ  индусскихъ  мудрецовъ 
и  подвижниковъ  до  и  посл-в  него.  «Подобно  тому 
какъ  мушки,  упавння  въ  р^ку,  увлекаются  изъ  од- 
ного водоворота  въ  другой,  такъ  точно  и  боги,  жи- 
вотныя  и  люди  изъ  одного  рождешя  переходятъ  въ 
другое,  не  обрътая  никогда  успокоетя»,  восклицаетъ 
одинъ  поздн-бйнпй  мыслитель20).  «Какъ  вы  думаете», 
обращается  Будда  къ  ученикамъ:  «чего  больше  — 
воды  ли,   что   въ  четырехъ  великихъ   моряхъ,    или 
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слезъ,  что  были  пролиты  вами,  когда  вы  блуждали 
по  этому  длинному  пути,  и  все  брели,  и  все  стонали, 
и  плакали,  получая  въ  уд-вль  то,  что  вамъ  было  не- 
навистно, а  не  то,  что  вы  любили?»21) 


III. 

И  у  древнихъ  Евреевъ,  въ  ихъ  м1росозерцанш,  въ  ДРевше 
общемъ  столь  охотно  утверждающемъ  вев  олага 
жизни,  столь  интересующемся  земной  обстановкой, 
земнымъ  существовашемъ:  уснвхомъ,  довольствомъ, 
благополуч1емъ,  семейнымъ  счаст1емъ  и  долголъ^пемъ 
человека  —  прорываются  иногда,  особенно  въ 
поздн'Ьйппя  времена,  ноты  остраго  пессимизма.22) 
«Мы  умремъ  и  будемъ  какъ  вода,  вылитая  на  землю, 
которую  нельзя  опять  собрать»,  говорится  уже  во 
2-ой  книгв  Царствъ.23)  Безрадостно  тоскливъ  вопль 
1ова:  «Вспомни»,  говорить  онъ  Богу:  «что  жизнь  моя 
—  дуновете,  что  око  мое  не  возвратится  видеть 
доброе  .  .  .  р-Бдветъ  облако  и  уходить;  такъ  нисшед- 
Ш1й  въ  преисподнюю  не  выйдетъ,  не  возвратится 
бол-Ье  въ  домъ  свой,  и  м'Ьсто  его  уже  не  будетъ  знать 
его  .  .  .  Вотъ  я  лягу  въ  прахъ;  завтра  поищешь 
меня,  и  меня  н"втъ»  .  .  .24)    И  еще: 

«Человъжъ,  рожденный  женою,  краткодневенъ  и 
пресыщенъ  печалями: 

Какъ  пб"Бтокъ  онъ  выходить  и  опадаетъ:  убътаетъ 
какъ  т-внь  и  не  останавливается  .  .  . 

Для  дерева  есть  надежда,  что  оно,  если  и  будетъ 
срублено,  снова  оживетъ,  и  отрасли  отъ  него  выхо- 
дить не  перестанутъ  .  .  . 

А  челов'Ькъ  умираетъ  и  остается  лежать:  отошелъ, 
и  гд-в  онъ?  .  .    Челов'Ькъ  ляжетъ  и  не  встанетъ:  до 
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скончашя  неба  они  не  пробудятся  и  не  воспрянуть 
отъ  сна  своего  .  .  . 

Вода  стираетъ  камни;  разливъ  ея  смываетъ  земную 
пыль:  такъ  и  надежду  человека  Ты  уничтожаешь. 

Теснишь  его  до  конца,  и  онъ  уходить;  изменяешь 
ему  лицо  и  отсылаешь  его»  .  .  .2б) 

Поэтому  «преисподняя,  вотъ  —  домъ  мой;  во 
тьм-Ь  постелю  я  постелю  мою;  гробу  скажу:  ты  — 
отецъ  мой,  червю:  ты  —  мать  моя  и  сестра  моя.  Гдь 
будетъ  тогда  надежда  моя,  а  счаспе  мое  —  кто  узритъ 
его?  Сойдутъ  ли  они  вм'Ьст'Б  со  мною  въ  преиспод- 
нюю? .  .»26) 

Въ  татя  минуты  отчаятя  человъжъ  съ  дерзно- 
венными вопросами  недоум'Ьтя  и  горечи  обращается 
къ  самому  Богу;  онъ  какъ  бы  готовь  тягаться  съ 
самимъ  Богомъ,  указывая  ему  на  свой  безотрадный 
удъ\лъ.    Таковы  были  скорбныя  р-Ьчи  1ова.27) 

«Воспламенилось  сердце  мое  во  внутренности 
моей»,  восклицаетъ  псалмопъвецъ,  «чрезъ  размышле- 
нья мои  возгорался  (во  мнъ)  огонь;  я  сталъ  говорить 
языкомъ  моимъ:  скажи  мнЬ,  Господи,  кончину  мою 
и  какова  будетъ  м-Ьра  дней  моихъ  .  .  .  Вотъ  Ты  даль 
мнъ1  дни  какъ  пяди,  и  в-Ькъ  мой  какъ  ничто  предъ 
Тобою  .  .  .  Подлинно  лишь  дуновеше  —  всякпЧ 
челов-Ькъ  живупцй»28). 

«Я  упалъ  на  лицо  мое  и  сказалъ»,  читаемъ  въ 
«Четвертой  Книги  Ездры»,  —  произведенш  уже  пер- 
ваго  в-Ька  по  Р.  X.:  «Лучше  было  бы,  чтобы  мы  ни- 
когда не  появлялись  на  свъ"гъ,  ч-вмъ  теперь  жить  въ 
гр-Ьхахъ,  и  страдать,  и  не  знать  при  этомъ  за  что!»29) 
Есть  ли  смыслъ  въ  этомъ  страданш,  въ  этой  брен- 
ности, скоротечности,  обманчивости  всего  человъ- 
ческаго? 
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Авторъ  другого,  бол'Ье  ранняго  (д.  б.  3-го  въка 
до  Р.  X.),  проникнутаго  глубокимъ  пессимизмомъ 
памятника  (памятника,  на  которомъ  намъ  еще  при- 
дется остановиться)  изверился,  повидимому,  въ  этомъ 
смысле.  Скорбной  резигнащей  звучать  его  слова: 
«Всему  и  вс-бмъ  одно:  одна  участь  праведнику  и  не- 
честивому. Кто  находится  между  живыми,  тому  еще 
есть  надежда,  ибо  и  псу  живому  лучше,  ч-бмъ  мерт- 
вому льву.  Живые  знаютъ,  что  умрутъ,  а  мертвые 
ничего  не  знаютъ,  и  ужъ  ьгвтъ  имъ  воздаяшя,  потому 
что  и  память  о  нихъ  предана  забвешю,  и  любовь  ихъ 
и  ненависть  ихъ,  и  ревность  ихъ  уже  исчезли,  и  ивть 
бол'Ье  имъ  части  во  в'Ьки  ни  въ  чемъ,  что  делается 
подъ  солнцемъ  ...  Въ  преисподней,  куда  ты  на- 
правляешься, н^тъ  ни  работы,  ни  размышлешя,  ни 
знашя,  ни  мудрости.»30) 

IV. 

Античная  ГреЩЯ  СЪ  ея  СТОЛЬ  ЮНОШеСКИ-боДрЫМЪ,   Антич- 
ный мгръ 

жизнерадостнымъ,  мощно  утверждающимъ  жизнь  и 
исключительно  ев'Ьтлымъ,  казалось  бы,  м1росозер- 
цатемъ,  знала  гбмъ  не  мен-Ье  также  эти  тона  тяжелой 
скорби  и  порой  безпросв'Ьтной  тоски.31)  А  по  м'Ьр'Б 
дальн'Ьйшаго  развшая,  особенно  въ  эпоху  эллинизма, 
эти  тона  становятся  все  чаще  и  громче. 

«Ибо  изъ  тварей,  которыя  дышатъ  и  ползаютъ  въ 

прах-Ь 
Истинно  въ  ц-влой  вселенной  несчастнее  н^тъ  чело- 

в-вка.» 

Такъ  восклицаетъ  уже  «с1яющш»  Гомеръ  въ 
«Шиад-Ь»,  устами  самого  Зевса32.)   И  всл^Ьдъ  за  нимъ, 

21 


со  всЬхъ  сторонъ  доносятся  намъ  голоса,  что  жизнь 
несчастна,  полна  скорбей  и  страдашй. 

Гез1одъ  такъ  производить  оценку  современной 
ему  жизни  человечества: 

«О,  зач-Ьмь  только  долженъ  я  жить  среди  пятаго  рода! 

О,  зач-Ьмъ  не  раньше  я  умеръ  иль  не  позже  родился! 

Нынб  железное  племя  живетъ:  ни  днемъ,  ни  средь 

ночи 

Отдыха  н-бтъ  ему  отъ  безм'Ьрныхъ  трудовъ  и  печалей. 

Родъ  безсильный;  тяжелыя  шлютъ  ему  боги  за- 
боты.»33) 

Ранте  лирики  —  Мимнермъ  (ок.  600-го  г.  доР.Х.) 
и  особенно  Симонидъ  (559 — 469  г.  до  Р.  X.)  и  веогнидъ 
(около  540 — 500  г.  до  Р.  X.)  полны  этихъ  стоновъ 
скорби.34)  «Слаба  жизнь  человека,  безплодны  его 
заботы,  въ  краткой  его  жизни  скорбь  сл'Ьдуетъ  за 
скорьбью»,  восклицаетъ  Симонидъ.35)  О  томъже  часто 
говорить  напр.  Менандръ  еъ  своихъ  комед1яхъ: 
«Слепа  и  несчастна  жизнь  человека»,  «жизнь  и 
скорбь  искони  связаны  другъ  съ  другомъ.»36)  Стобей 
въ  своей,  составленной  около  500-го  г.  по  Р.  X., 
антологш  разнообразныхъ  выдержекъ  изъ  античныхъ 
писателей  целую  длинную  главу  посвящаетъ  ци- 
татамъ,  говорящимъ  о  тяжести  и  ничтожестве  нашей 
жизни. 

Гд-б  же  прибежище  отъ  золъ?  Сможетъ  ли  где- 
нибудь  отдохнуть  измученное  сердце?  —  Л^иуг 
хахйг  6  дагатод  —  пристань  отъ  б'Ьдъ  —  смерть!  такъ 
доносится  съ  разныхъ  сторонъ  въ  отв^тъ.37) 

Большой  популярностью  пользуется  изречете 
в-вшаго  сатира  Силена:  схваченный  въ  саду  могуще- 
ственнаго  царя  Мидаса,  где  онъ  на  разсвете  пилъ 
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воду  изъ  источника,  и  приведенный  къ  царю,  онъ  на 
вопросъ,  что  есть  высшее  благо  для  человека,  сна- 
чала упорно  не  хогЬлъ  отвечать.  Наконецъ,  послъ- 
долгаго  принуждешя  —  такъ  разсказываетъ  Аристо- 
тель —  онъ  воскликнулъ:  «О  эфемерное  (призрачное) 
порождеше  суроваго  демона  и  злобной  судьбы!  что 
вы  заставляете  меня  говорить  то,  чего  вамъ  лучше 
было  бы  не  знать?  Ибо  жизнь  легче,  когда  не  знаешь 
своихъ  несчастш.  Лучше  всего  для  человека  было 
бы  не  родиться  ...  А  следующее  за  этимъ  благо  — 
умереть  какъ  можно  скорее.»38)  Это  изречете  Силена 
повторяется  на  разные  тона  —  лириками,  трагиками, 
философами,  моралистами.  Объ  этомъ  же  поетъ  напр. 
и  хоръ  въ  трагедш  Софокла  «Эдипъ  въ  Колоив». 

«Безразсудны  и  жалки  по  моему  т-Ь, 
Что  продлить  хотятъ  жизнь  свыше  м'Ьры. 
Ибо  долгая  жизнь  —  только  долгая  скорбь 
Каждый  день  умножаетъ  страданье»  .  .  . 

Поэтому 

«Выснпй  даръ  —  нерожденнымъ  быть 

Если-жъ  св-вть  ты  увид-влъ  дня  

О,  обратной  стезей  скор-Ьй 

Въ  лоно  вернись  небьтя  родное!»39) 

«Новорожденнаго»,  говорить  Еврипидъ,  «нужно 
оплакивать,  за  то  умершаго  и  опочившаго  отъ  б'Ьдъ 
хоронить  съ  радостью  и  благожелашями.»40)  А  въ 
другомъ  мъ'ст'Б  онъ  восклицаетъ:  «О  еслибъ  за  гро- 
бомъ  ничего  не  было!  Ибо  если  и  тамъ  мы,  смертные, 
умирая,  будемъ  отягчены  заботами,  то  уже  не  знаю, 
право,  куда  бы  можно  обратиться!  В-Ьдь  смерть  то 
и  почиталась  величайшимъ  лекарствомъ  отъ  золъ.»41) 
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«О   Смерть  —  Ц/Ьлитель    (ш  дагате  псиаг)  не  забудь 

меня! 
В-Ьдь  ты  одна  отъ  скорбей  неизб'Ьжныхъ 
Нашъ  врачъ:  ужъ  мертвыхъ  не  коснется  боль,» 

—  такъ  призываетъ  Эсхилъ  все-исц'Ьляющую 
смерть.42) 

И  въ  тоже  время  тяжело,  безрадостно  видеть, 
какъ  все  проносится  безслъдно,  какъ  все  охвачено 
потокомъ  преходящести.  Люди  подобны  листьямъ  — 
такъ  же  они  гибнуть  и  проходятъ,  покол-Ьше  за  по- 
кол'Ьтемъ,  неудержимо,  безвозвратно.43)  Но  пока 
челов'Ькъ  молодъ,  онъ  бол-Ье  легко  смотритъ  на  жизнь, 
онъ  не  останавливается  взоромъ  на  этомъ  все-по- 
глощающемъ  потокъ,  онъ  не  думаетъ  о  томъ,  что  и 
ему  придется  «состариться  и  умереть»,  онъ  полонъ 
силъ  и  надеждъ. 

«Глупые    Т'Ь ,    что    такъ    мыслятъ!     Ужель    имъ 

не  видно,  что  жизни 

Что  нашей  юной  красы  —  время,  увы!  коротко,» 
говорить  Симонидъ.44) 

Не  только  челов'Ькъ,  но  все  проходить  —  «все 
течетъ!»  восклицаетъ  Гераклитъ  Ефесскш.  «Нельзя 
вступить  въ  тотъ  же  потокъ  и  къ  смертной  сущности 
нельзя  прикоснуться  дважды,  вслъдств1е  сего  свой- 
ства ея.  Поэтому  въ  т-Ь  же  самые  потоки  и  вступаемъ 
и  не  вступаемъ,  и  существуемъ  и  не  существуемъ.»45) 
Да!  поистине  челов'Ькъ  —  «лишь  дуновеше  и  тъ-нь,» 
«Д'Ьла  челов-Ьчесгая  подобны  т-Ьнп»46);  не  бол-Ье  какъ 
иллюз1я,  какъ  «сонъ  т-Ьни  —  челов'Ькъ,»  говорить 
Пиндаръ.47) 

Жизнь  коротка,  быстротекуща,  она  стремится  къ 
пределу  своему  —  смерти,   а  тамъ   за   гробомъ   — 
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мракъ  небьгпя  или  безрадостная  доля.  И  вотъ 
смерть,  которая  представлялась  такимъ  желаннымъ 
уб-вжищемъ  отъ  золъ  жизни,  сама  еще  чаще  рисуется 
основкымъ  зломъ  людского  —  «смертнаго»  жреб1я, 
страшной  и  мрачной  силой,  безжалостно  уничто- 
жающей жизнь  и  самую  личность  и  сознаше,  темной 
и  невъдомой  пропастью,  поглощающей  человъка. 
Ужасъпередъсмертью  проносится  черезъ 
въка  греческой  исторш  какъ  навязчивая,  гнетущая 
мысль,  какъ  постоянно  возвращающийся,  незаглуши- 
мый  стонъ  бурно  мятущейся  или  же  пассивно  по- 
корной души.  Онъ  звучитъ,  этотъ  ужасъ,  въ  раз- 
личныхъ  вар1ащяхъ  —  и  въ  надгробныхъ  надписяхъ, 
и  въ  словахъ  мыслителей  и  поэтовъ. 

«Увы,  дитя!  не  то  же,  умереть  и  жить: 

Кто  умеръ  —  нътъ  его;  еще  надъется  живой.»48) 

Поэтому 

«Безуменъ  тотъ,  кто  жаждетъ  умереть: 

И  злая  жизнь  все  жъ  лучше  доброй  смерти.»49) 

«Мы  знаемъ,  что  такое  жизнь,»  говорить  Еври- 
пидъ,  «но  такъ  какъ  мы  не  знаемъ  смерти,  то  каждый 
и  боится  покинуть  свътъ  солнца.»50) 

Да,  «страхъ  смерти  —  величайппй  изо  всвхъ 
страховъ.»51)  Это  такъ  наглядно  изобразилъ  тотъ  же 
Еврипидъ  въ  вошгЬ  умирающей  Алкестиды.  Мрач- 
ный Тпапа1о8,  богъ  смерти,  увлекаетъ  ее  въ  преис- 
поднюю: 

«Влечетъ,  влечетъ  меня  кто-то  —  развъ  ты  не  ви- 
дишь? 
Въ  обитель  мертвецовъ! 

25 


Это  —  крылатый  Аидъ,  смотряпцй  изъ  подъ  тем- 

ныхъ  нависпшхъ  бровей  .  .  . 
Что  ты  д-влаешь  со  мной?  .  .    О  пусти!  .  .    Увы! 
По  какому  ужасному  пути  я  отправляюсь!» 

И  дал-Ье: 

«Близокъ  Аидъ! 

Темная  ночь  навнсаетъ  надъ  глазами.»52) 

Такъ  и  лирическая  поэтесса  Эринна  (около  600  г. 
до  Р.  X.)  восклицаетъ  «Среди  мертвыхъ  царить  мол- 
чаше,  мракъ  заполнилъ  тамъ  очи.»53) 

И  тотъ  же  ужасъ,  ту  же  скорбь  мы  прочтемъ  на 
многихъ  надмогильныхъ  камняхъ  —  это  какъ  бы  по- 
сл'Ьдт.я  слова  умершихъ  передъ  погружешемъ  нхъ  въ 
пропасть  за  гробомъ,  посл'Ьднш  вопль,  протестъ 
противъ  «Аида,  ненавистнаго  всему  живому»,54) 
«Аида  безжалостнаго,  подобнаго  дикому  зв-врю,»55) 
«жестокаго  демона»,  пресвкшаго  молодую  жизнь.56) 
«Вотъ  каковъ  нашъ  чертогъ  —  Аидъ  безпросв'Ьтный,» 
говорится  въ  одной  смирнской  надписи  2-го  или 
1-го  в-Ька  до  Р.  X.57)  Эта  участь  неизбежна;  можно 
негодовать,  сЬтовать  противъ  «жестокой  судьбы», 
суровой  доли;  мало  того  —  противъ  жестокихъ  бо- 
говъ58):  все  равно  —  это  не  поможетъ.  Приходится 
мириться.  Такой  мрачной  безнадежной  покорностью 
дышатъ  мног1я  надписи  могилъ. 

ОЬи  гцщу  —  уггощу -ц/луг  —  оЬх  е1/л1  •  тооадта 

«Я  не  былъ  —  и  сталъ;  я  былъ  —  а  теперь  уже 
не  существую;  вотъ  все.»59)  «Изъ  земли  я  пропзошелъ, 
и  въ  землю  опять  вернусь.»  «Никто  не  безсмертенъ.» 
«Всб  мы  подвержены  одной  и  той  же  участи»,  «всЬхъ 
ожидаетъ   смерть.»60)   Въ   этихъ  дешевыхъ  надгроб- 

26 


ныхъ  труизмахъ,  впрочемъ,  мало  было  утъшешя, 
когда  сердце  сжималось  отъ  тоски,  когда  приходилось 
разставаться  съ  самыми  близкими  и  дорогими: 

«...  Увы!    въ  преисподнюю. 

Вм-бст-б  съ  тобою  ушла  радость  всей  жизни  моей!» 
говорить  безутешный  мужъ,  прощаясь  съ  умершей 
женою61).  А  съ  другой  могилы  молодая  женщина  го- 
ворить къ  прохожему: 

«Да,  наложилъ  на  меня  злобную  длань  свою  Рокъ.» 
Но  «Не  о  себе  я  скорблю:  тяжелей  мне  самой  моей 

смерти 
Эта  безмерная  скорбь  милаго  мужа  .  .  .  вдовца.»62) 

Безутешный  мужъ  громко  сЬтуетъ,  онъ  хочетъ 
поскорей  умереть,  чтобы  последовать  за  нею  даже 
въ  смерти.  Но  покойница  съ  надгробнаго  памятника 
тихо  отв-Ьчаетъ  ему: 

«Слезы  безсильны  помочь  —  разжалобить  Рокъ  не- 
возможно. 
Кончена  жизнь  для  меня!   Это  всеобщий  уд'Ьлъ.»63) 

«Безсмысленная,  глупая  эта  судьба,  Необходи- 
мость», правящая  м1ромъ —  зря  дающаяизря  отымаю- 
щая жизнь!  доносится  намъ  съ  одной  изъ  могилъ.64) 

V. 

Те  же  вздохи  скорби,  те  же  возгласы  ужаса 
встречаются  и  въ  после  дуюпця  времена! 

Средте  века  длительно  останавливаются  на  скорб-  Тона  пвс~ 

симизма 

номъ  сознаши  съ  одной  стороны  зла,  царящаго  въ  въ  Сред- 
м1ре,  и,  съ  другой — скоротечности  и  бренности  жизни  нхе  Втька 
человека.65)  Особенно  же,  съ  ужасомъ  и  замиратемъ 
сердца,  подробно  рисуютъ  они  себе  картины  смерти 
и  разложешя.    Таковы  напр.  знаменитыя  фрески  въ 
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Сатро  8ап1о  въ  Пиз'Ь  или  другая  многочисленный 
фрески  Среднихъ  Въжовъ,  изображаются  торжество 
Смерти,  увлекающей  всвхъ,  не  признающей  исклю- 
чешй,  не  знающей  пощады. 66) 

Многочисленные  популярно-поучительные  трак- 
таты и  проповеди,  назидательный  притчи  и  раз- 
сказы,  стихотворешя  и  даже  гимны,  оглашаюпце 
своды  храмовъ,  говорятъ  о  томъ  же.  «Червей  и  зм'Ьй 
унасл'Ьдуетъ  челов'Ькъ»,  пишетъ  напр.  писательница 
12-го  в.  аббатисса  Неггааа  НопепЪиг§'ская  въ  своемъ 
нравоучительномъ  сборнике  «Садъ  услаждешй»  («Ног- 
1из  аеИс1агит»).  «Ибо  плоть  его  частью  обратится 
въ  червей,  частью  будетъ  пожрана  ими,  частью  же 
превратится  въ  гниль;  подъ  конецъ  же  разсыпется  въ 
прахъ»  .  .  .67)  Выдающейся  релип.озный  поэтъ, 
канцлеръ  Парижской  церкви,  РЫНрре  ае  Огёуе, 
(*|*  1236  г.)  такъ  говорить  напр.  въ  латинскомъ  гимне 
о  бренности  человеческой:  «Разъ  всякая  плоть  — 
трава,  а  после  того  превращается  въ  грязь,  то  что 
же  ты  превозносишься,  о  челов'Ькъ?  Взгляни  на  то, 
что  ты  есть,  и  на  то,  ч^мъ  ты  станешь:  ты  сейчасъ 
подобенъ  цветку,  а  превратишься  въ  прахъ  и  пепелъ. 
Ты  попираешь  землю,  возделываешь  землю  и  обра- 
тишься въ  землю  —  взятый  отъ  земли!»68)  Въ  мрач- 
ныхъ  тонахъ  нередко  представляется  средневеко- 
вому аскетическому  м1росозерцатю  и  весь  окру- 
!  жаюшдй  земной  м1ръ  —  какъ  полный  дьявольскихъ 
,  силъ,  властвующихъ  надъ  природой. 
Песси-         Ближе  къ  нашимъ  временамъ  —  въ  17-омъ  веке 

мисти-  * 

честя  слышится,  среди  расцвета  французской  образован - 
настрое-  ности  и  блеска  матергальной  культуры,  горестный 

новыя  возгласъ  великаго  ученаго,  находящагося  притомъ 
времена  на  верху  славы  и  успеха  —  Паскаля.    Но  онъ  устре- 
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милъ  свой  взоръ  на  основную  ткань  жизненнаго  про- 
цесса, въ  самую  глубь  его,  на  его  основные,  опре- 
двляюпце  его  законы  —  на  потокъ  всеобщей  пре- 
ходящести,  и  потому  сердце  его  и  сжалось  отъ  без- 
конечной  тоски:  «С'ез!  ипе  сЪозе  ЬогпЫе  ае  зепИг 
8'ёсои1ег  1ои1  се  ди'оп  роз8ёс1е  —  это  ужасно  чув- 
ствовать, какъ  уносится  все,  ч-вмъ  обладаешь.»69)  На- 
прасно мы  ищемъ  точку  опоры,  прочную  базу,  на 
которой  можно  было  бы  утвердиться,  отдохнуть;  все 
«б-Бжитъ»,  все  безостановочно  ускользаетъ  изъ  подъ 
нашихъ  ногъ.  Н'Ьтъ  ничего  твердаго,  прочнаго  для 
насъ!  .  .  «Все  наши  основы  потрясены,  и  земля  раз- 
верзается до  бездны!»  («(^ие^ие  1егте  ой  поиз  реп- 
810П8  поиз  аГГеггшг  еЬ  поиз  аНасЬег,  И  Ьгап1е  е1  поиз 
дшМе  .  .  .  11  ёсЬарре  а  поз  рпзез,  поиз  §Нззе  е!  Гш1 
о!' ипе  ?ш1е  ё1егпе11е.  Шеп  пе  з'аггёЧе  роиг  поиз  .  .  . 
1Чоиз  Ьгй1спз  ае  Дёзгг  с!е  1гоиуег  ипе  азз1еие  !егте  е! 
ипе  йегтёге  Ьазе  сопз1ап1е  роиг  у  ёс!Шег  ипе  1оиг 
дш  з'ё1ёуе  а  Ппйш,  та1з  1ои1  пс1ге  ктс1етеп1  сгадие, 
е1  1а  Ъегге  з'оиуге  ]изди'аих  аЫтез».)70) 

А  вотъ  наприм'Ьръ  изречетя  персидскаго  мудреца 
и  поэта  Х1-го  в.  Омара  Кхайяма  въ  гешальномъ 
перевоплощенш  ихъ  въ  19-омъ  в.  РИг-ОегаЫ'омъ  на 
англ1йстй  языкъ: 

ОЬ,  соте  \у!1п  оЫ  Кпаууат,  апс1  1еауе   1Ье  \У!зе 
То  1а1к;  опе  Шп§  18  сег1ат,  1йа1  ЬНе  Шез; 
Опе  Шп&  18  сегЬат,  апа  1Ье  КезЪ  18  Пез: 
ТЬе  Р1о\уег  1па1  опсе  паз  Ыо\уп  по  г  еуег  сИез. 
(«Послушайте  старика  Кхайяма,  .  .  . 
Одно  лишь  в-врио  —  что  Жизнь  уносится; 
Одно  лишь  въ-рно,  а  остальное  все  —  ложь: 
Цв'Ьтокъ,  что  разъ  цвъ\лъ,  умираетъ  навъжи».) 
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Напрасно  я  обращался  къ  мудрецамъ  и  пыталъ 
вм-Ьст-б  съ  ними  загадку  Жизни  и  бывашя,  напрасно 
«вм'Ьст'Б  съ  ними  я  сЬялъ  сЬмена  мудрости  и  собствен- 
ной рукой  возд'Ьлывалъ  ихъ  ростки  —  вотъ  вся 
жатва,  которую  я  собралъ: 

Я  пришелъ  подобно  незнаемымъ  водамъ,  и  какъ 

в'Ьтеръ  ухожу  изъ  м1ра  — 
(I  сате  Нке  "\Уа1ег,  аш!  Нке  \Утс1  I  §о.)» 
И  не  знаю  зач'Ьмъ! 

ТЬеге  \газ  а  Боог  1о  \уЫсЬ  I  ишпс1  по  Кеу: 
ТЬеге  ^аз  а  УеП,  раз!  ^ЫсЬ  I  соиЫ  по1  зее: 
8оте  НШе  1а1к  а\уЫ1е  о!  Ме  апс!  ТЬее 
ТЬеге  зеет'о!  —  апо!  1Ьеп  по  тоге  о!  ТЬее  аш!  Ме. 
(«Есть  дверь:  но  недоступенъ  былъ  порогъ, 
Завесу  съ  жизни  я  поднять  не  смогъ. 
Чу!  слабый  шорохъ  —  это  «я»  да  «ты», 
И     вновь  рее    смолкло   —   жизнь   прошла ,    какъ 
вздохъ.») 

И  жизнь  представляется  какъ  безплодная  степь, 
какъ  ночевка  каравана  въ  безпред'Ьльной  пустынь: 

«Всего  лишь  мигъ  въ  пустыне  безъ  души 

Изъ  водоема  жизни  пьемъ  въ  тиши. 

Но  вотъ  ужъ  гаснутъ  звъзды.    Караванъ 

Идетъ  къ  зар-Ь  Небьпчя  .  .  .  Спъчни!» 

(Опе  Мотеп1  т  АптЬПаИоп'з  \Уаз1е 

Опе  МотепЬ,  о?  1Ье  "\Уе11  о!  1л?е  1о  1аз1е. 

ТЬе  81агз  аге  зеШпд  апс!  1Ье  Сагауап 

Й1аг1з  из  г  тЪе  Ба\уп  о?  1ЧоШп§  —  ОЬ,  таке  Ьаз1е!) 

И  съ  тоской  и  съ  горечью  восклицаетъ  Омаръ 
Кхайямъ:  «Увы,  что  Весна  должна  увять  вм-бсгб  съ 
Розой,  и  что  должна  свернуться  благоуханная  руко- 
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пись  Юности!    И  неизвестно  куда  улет^лъ  Соловей, 
что  П'влъ  между  ветвями!» 

А1аз,  1Ъа1  8ргт§  зЬоиЫ  уатзЪ  т1п  1Ье   Козе 
ТЬа1  УопЬп'в  з\уее1  —  зсеп1ес1  Мапизтр!  зпоиЫ 

с1озе! 
ТЬе  №§Мт§а1е  1Ьа1  т  1пе  Вгапспез  зап§ 
АЬ,  ууЪепсе  апо1  \уЫ1Ъег  йо\уп  а§ат,  \упо  1аю\уз! 

Той  же  скорбью  о  безвременно  увядшей  сладост- 
ной юности  и  о  безостановочномъ  процессЬ  утекашя, 
отмиратя  жизни  полонъ  велиюй  итальянстй  поэтъ 
и  пессимистъ  первой  трети  19-го  вика  —  Леопарди: 

<^иа1   шог1а1  1§паго 
В1  зуеп1ига  еззег  риб,  зе  а  1ш  §1а  зсогза 
(^иеПа  уа§а  з1а§1оп,  зе  П  зио  Ьиоп  1етро, 
8е  §1оуапе22а,  аЫ  §10Уапе22а  ё  зренЬа! 
(«Какой  челов^къ   можетъ  считаться   свободнымъ 
отъ  страдатя,  если  прошла  уже  его  заветная  пора, 
его  златое  время,  если  юность,  увы!  его  юность  уже 
отлегБла!»71) 

Все  проходить  —  безостановочно,  безнадежно! 

Особенно  остро  и  тяжело  ощущать  это,  когда 
видишь,  что  не  удержать  дорогихъ  сердцу,  счастли- 
выхъ  минуть  жизни,  что  и  они  уже  безвозратно  ото- 
шли. Это  еще  двадцати  двухл^тшй  юноша  Леопарди 
пережилъ  «вечеромъ  посл-Ь  праздничнаго  дня»,  и  во- 
плотилъ  въ  одномъ  изъ  перловъ  своей  лирики: 

Тихая,  сладостная  ночь.  Н"бтъ  в-Ьтра.  Луна 
своимъ  С1яньемъ  какъ  бы  замерла  на  крышахъ  домовъ 
и  посреди  садовъ  маленькаго  городка,  и  отчетливо 
заставляетъ  выступать  окружныя  горы.  Все  смолкло, 
все  спитъ.    Одинъ  только  я  не  сплю,  «я  спрашиваю 
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себя,  сколько  остается  мн"Ь  жить,  я  бросаюсь  на 
землю,  я  трепещу  и  рыдаю  .  .  .»  Но  вотъ,  невдалеке, 
вдоль  по  дорогв  послышалась  одинокая  песня:  то 
запоздалый  пъшеходъ,  что  къ  ночи,  после  веселаго 
праздничнаго  дня  возвращается  въ  свой  б-Ьдный 
прштъ. 

«И  больно  такъ  въ  груди  сожмется  сердце, 

Когда  подумаешь,  что  все  проходить  — 

И  нетъ  ему  слъда.    Вотъ  и  пронесся 

День  праздничный,  и  вследъ  за  днемъ  досуга 

День  будтй  настаетъ,  и  все  уносить 

Безжалостное  время  .  .  . 

(Е  йегатеп1е  пп  81  81гт§е  И  соге 

А1  репзаг  соте  1иМо  а1  топйо  равза 

Е  диа81  огта  поп  1а8с1а.    Ессо  е  !и§1ио 

II  сЦ  Гез11УО,  ей  а1  гезИуо  И  §1огпо 

Уо1§аг  зиссейе,  е  8е  пе  рог1а  И  1етро 

0§ш  итапо  асс1с1еп1е  .  .  .»)72) 

А  вотъ,  лунной  же  ночью,  бедный  пастухъ- 
кочевникъ  аз1атскихъ  равнинъ  вопрошаетъ  ночное 
небо  о  смысле  жизни  и  этой  непонятной,  таинствен- 
ной Смерти! 

«Что  значить  эта  смерть,  когда  въ  последшй  разъ 
БлъднЕетъ  ликъ,  когда  съ  землей  навЕки 
Уходишь,  и  навЕки  разстаешься 
.    Со  всеми,  кого  зналъ,  кого  любилъ?»73) 

Тяжела,  томительна  жизнь,  сотканная  изъ  разо- 
чарований, изъ  потери  всего,  что  любишь.  Но  и 
Смерть  безпросвЕтна:  она  —  з1яющая  пустота,  мрач- 
ная, безпредЕльная  и  безнадежная  пропасть,  она  не 
есть  утолеше.  жажды! 
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«Увы!  зач-вмъ 

Посль1  тяжелаго  пути  по  крайней  м-Ьр-Ь 

Не  ждетъ  насъ  радостная  ц-Ьль?»74) 

«О  м1ръ!  о  жизнь!  о  время!»  —  такъ  вырывается 
стонъ  недоум-Ьтя  и  разочароватя  изъ  устъ  поэта  — 
идеалиста  29-л-бтняго  Шелли:  «На  посл'Ьднихъ  сту- 
пеняхъ  вашей  лестницы  теперь  стою  я  и  трепещу, 
когда  оглядываюсь  наверхъ  —  туда,  гд'Ь  я  былъ. 
Когда  опять  с1яше  вашей  зари  вернется?  —  О  ни- 
когда бол-Ье!  никогда!» 

О  \уог1сП  о  Ше!  о  йте! 
Оп  \упо8е  1аз1  з1ер8  I  сИтЬ 

ТгетЫт§  а!  1Ьа1  дяЪеге  I  Ъас1  з1оой  Ье!оге; 
\УЬеп  \уШ  ге1игп  1Ье  §1огу  о  Г  уоиг  рпте? 

N0  тоге  —  ОЬ  пеуег  тоге!75) 

Объ  этихъ  безвозвратно  ушедшихъ  «лучшихъ 
годахъ»,  и  о  безплодности,  пустотЬ,  ненужности 
жизни  и  всЬхъ  ея  стремленш,  всей  ея  деятельности, 
скорбитъ  и  нашъ  Лермонтовъ  въ  «минуту  душевной 
невзгоды.» 

Желанья!  .  .  что  пользы  напрасно  и  в^чно  желать 

А  годы  проходятъ  —  всв  лучппе  годы. 

Любить  ...  но  кого  же!  .  .  на  время  — не  стоить 

труда, 
А  в^чно  любить  невозможно. 
Въ  себя  ли  заглянешь?  —  тамъ  прошлаго  нвтъ  и 

сл-Ьда, 
И  радость,  и  муки,  и  все  такъ  ничтожно  .  .  .  (1840  г.) 

Въ  самомъ  дъ\1гб,  разъ  все  проходить  безсл'Ьдно 
и  безвозвратно,  то  какая  ц-вна  всвмъ  нашимъ  пере- 
живашямъ?  разъ  все  приходить  къ  одной  1гвли,  къ 
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/Одному  выходу  —  небытпо,  къ  уничтожетю,  разъ 
/  все  охвачено  водоворотомъ,  то  какой  смыслъ  въ 
/  жизни  и  личной  и  общественной?  «Для  чего  устраи- 
ваться и  употреблять  столько  старашй  и  строиться 
въ  обществе  людей  правильно,  разумно  и  нрав- 
ственно-праведно? На  это  ужъ,  конечно,  никто  не 
сможетъ  мив  дать  отв-Ьта.  Все,  что  мн'Ь  могли  бы 
ответить,  это:  «чтобы  получить  наслаждеше.»  Да, 
если  бы  я  былъ  цв-бтокъ  или  корова,  я  бы  и  получилъ 
наслаждеше.  Но  задавая,  какъ  теперь,  себе  без- 
прерывно  вопросы,  я  не  могу  быть  счастливь,  даже 
и  при  самомъ  высшемъ  и  непосредственномъ 
счастш,  любви  къ  ближнему  и  любви  ко  мн'Ь  чело- 
вечества, ибо  знаю,  что  завтра  же  все  это  будетъ 
уничтожено:  и  я,  и  все  счастье  это,  и  вся  любовь,  и 
все  человечество  —  обратимся  въ  ничто,  въ  прежшй 
хаосъ.  А  подъ  такимъ  услов1емъ  я  ни  за  что  не  могу 
принять  никакого  счастья  .  .  .  потому  что  не  буду 
и  не  хочу  быть  счастливь  подъ  услов1емъ  грозящаго 
завтра  нуля.»  Такъ  пишетъ  Достоевсшй  въ  «письм-Ь 
самоубшцы.»76) 

VI. 

Страда-        ц0  ставится  вопросъ:  можетъ  быть  ивною  гибели 
те,  какъ 
необхо-  и   страданш   единичнаго   и   индивидуальнаго,   поку- 

димое    дается     благо    и     счаст1е    великаго    коллективнаго 
условге  . 

гармонш  Цълаго  —  Космоса,  м1рового  организма  или  по  краи- 

М1Ра  ней  м-вр^  челов-вческаго  рода?  Пусть  гибнетъ  и  то- 
мится единица  —  изъ  ц-впи  смертей  и  вздоховъ  сла- 
гается могучая,  вйчно  обновляющаяся  жизнь  Шра! 
Эти  тона  звучать  въ  античномъ  м1росозерцанш,  гдгв 
«м-врою»,  «гармошей»,  получающейся  изъ  контра- 
стовъ,  принципомъ,  стало-быть,  эстетическаго  ха- 
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ратера  санкцюнировались  частныя  несовершенства 
и  зло  м1ра  и  страдатя  индивидовъ.  Зло  это  нужно  для 
полноты  картины  —  въ  общемъ  планЬ,  сочетаясь  со 
своей  противоположностью,  оно  не  является  несо- 
ве ршенствомъ;  борьба  эта  и  взаимное  уничтожете, 
принципъ  «раздора»  царящш  въ  м1р,в,  необходимы 
и  благодетельны:  изъ  нея,  изъ  взаимнаго  истреблетя, 
изъ  гибели  всего  предыдущаго,  рождается  новая, 
вт^чно  обновляющаяся  жизнь.  Такъ  чувствовалъ 
древтй  грекъ,  преклоняясь  передъ  эстетической  и 
неумолимой  силой  м1рового  Рока,  т.  е.  безстрастно- 
холодной,  все  частное,  единичное  попирающей  и  раз- 
малывающей своими  железными  колесами  силой 
м1рового  Равнов"ВС1я,  м!ровой  Гармонш.  Такъ  учили 
Гераклитъ  и  стоики,  восторженно  восхваляя  могу- 
чую, всеохватывающую  Жизнь  —  жизнь  Космоса, 
жизнь  Природы,  великую  равнодействующую,  «в-Ьчно 
живой»  потокъ  безконечно  уб'Ьгающихъ  въ  пропасть 
небьпчя  и  безслътщо  гибнущихъ  волнъ  отд'Ьльныхъ 
созданш  и  индивидовъ.^ 

Такъ  и  некоторый  современный  намъ  мхровозръ-- 
Н1я  видятъ  въ  преусивянш  и  развитш  рода  чело- 
в-Бческаго  осмыслеше  и  1гвль  для  существовашя, 
работы  и  гибели  единицы. 

Но  вотъ  вырастаетъ  другой  вопросъ:  кто  же 
является  реальнымъ  субъектомъ,  носителемъ  этой 
могучей,  блаженной  жизни  Ц/влаго?  и  много  ли 
стоитъ  жизнь,  которая  слагается  изъ  непрерывнаго, 
безостановочнаго  ряда  смертей?  стоны  гибнущихъ  и 
страждущихъ  создатй  вотъ  поистине  достойный  и 
эффектный  аккордъ  въ  музыке  сферъ!  Кто  въ  самомъ 
дбл-б  ощущаетъ  это  всеобщее  счастье  и  блаженство, 
разъ  все  индивидуальное,  единичное  несчастно  или 
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обречено  на  уничтожете?  И  можетъ-ли  эта  мысль 
о  всеобщемъ  блаженстве  и  гармонш,  у  которыхъ  петь 
реально-чувствующаго  и  сознающаго  субъекта,  ком- 
пенсировать страдатя  и  предсмертную  тоску  отдель- 
ной человеческой  личности?  Мы  видели,  что  напр. 
въ  древней  Грещи  эта  личность,  не  смотря  на  все 
преклонете  свое  передъ  красотой  и  гармошей  косми- 
ческой жизни,  остро  ощущала  и  тягость  своего  стра- 
датя и  ужасъ  своей  смерти. 

Природа,  великая  «безсмертная  Мачеха»,  живетъ 
и  безконечно,  неустанно  рождаетъ  все  снова  и  снова, 
но  мы  умираемъ!  —  такъ  восклицаетъ  съ  горечью  и 
французская  поэтесса  19-го  в.  Луиза  Аккерманнъ: 

ЕПе  п'а  ди'ип  йезп*,  1а  тагаЧге  1ттог1е11е 
С'ез!  о!'еп!ап1ег  1ои]оиг8,  ваш  йп,  запз  1гёуе,  епсоге, 
Мёге  ауЫе,  е11е  а  рпз  Гё1егпгЬё  роиг  е11е 
Е1  уоиз  1а188е  1а  тог!!77) 

А  если  такъ,  то  «кому  собственно  нужна,  кому 
въ  прокъ»,  спрашиваетъ  Леопарди,  въ  «Разговоре 
между  Природой  и  Исландцемъ»,  «эта  несчастнейшая 
жизнь,  поддерживаемая  гибелью  всехъ  существо- 
ваний, ее  образующихъ?»78)  То  же  читаемъ  и  у 
Достоевскаго  въ  цитированномъ  уже  письме  само- 
уб1йцы:  Природа  произвела  его  на  светъ  «сознающаго 
стало  быть,  страдающаго,  но  я  не  хочу  страдать,  ибо 
для  чего  я  согласился  бы  страдать?»  И  онъ  разсма- 
триваетъ  одну  за  другой  эти  старью,  уже  изложен- 
ный нами  попытки  ответовъ:  страдать  —  въ  целяхъ 
гармонш  великаго  м1рового  целаго  или  же  въ  целяхъ 
человеческаго  прогресса,  счастья  грядущихъ  по- 
колен1й.  «Природа,  черезъ  сознате  мое,  возвещаетъ 
мне  о  какой-то  гармонш  въ  цЬломъ  .  .  .    Она  гово- 
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ритъ  мне,  что  я,  хоть  и  знаю  вполне,  что  въ  «Гармоши 
ц'Ьлаго»  участвовать  не  могу  и  никогда  не  буду,  да 
и  не  пойму  ее  вовсе,  что  она  такое  значить,  —  но  что 
я  все-таки  долженъ  подчиниться  этому  возв-Ьщетю, 
долженъ  смириться,  принять  страдате,  въ  виду 
гармоши  въ  ц'вломъ,  и  согласиться  жить.  Но  .  .  . 
до  ц'Ьлаго  и  его  гармонш  мн'Ь  ровно  н'Ьтъ  никакого 
д-вла  после  того,  какъ  я  уничтожусь  —  остается-ли 
это  1гвлое  съ  гармотей  на  св-бт-б,  или  уничтожится 
сейчасъ-же  со  мною.  И  для  чего  бы  я  долженъ  былъ 
такъ  заботиться  о  его  сохранеши  посл'Ь  меня  —  вотъ 
вопросъ».  Ну  а  люди  —  собратья,  ихъ  прогрессъ, 
ихъ  грядущее  счастье?  —  Авторъ  письма,  можетъ 
быть,  и  былъ  бы  готовъ  страдать  для  нихъ,  если  бы 
только  это  имело  хоть  какой-нибудь  смыслъ,  если 
бы  только  самая  цбль  стоила  того:  «Ну  пусть  бы  я 
умеръ,  а  только  человечество  оставалось  вместо 
меня  вечно,  тогда,  можетъ  быть,  я  все  же  былъ 
бы  ут-Ьшенъ.  Но  в-Ьдь  планета  наша  не  вБчна  и  чело- 
вечеству срокъ  —  такой  же  мигъ,  какъ  и  мне.  И 
какъ  бы  разумно,  радостно,  праведно  и  свято  ни 
устроилось  на  земле  человечество,  —  все  это  тоже 
приравняется  завтра  къ  тому  же  нулю»  .  .  . 

Но  это  касается  не  одного  только  человечества: 
весь  м1ръ  есть  одно  великое  кладбище;  царство  все- 
общей, великой  жизни  есть  на  самомъ  деле  царство 
всеобщей  Смерти,  всеобщаго  уничтожешя.  При  со- 
зерцанш  этой  картины  безконечнаго  убъташя ,  усколь- 
зашя  всего,  что  существу етъ,  въ  пропасть  небьпчя, 
Гераклитъ  Ефессшй,  т.  е.  тотъ  самый  мудрецъ,  что 
такъ  восторженно  восхвалялъ  эту  гармошю  м1рового 
процесса,  этотъ  вечно  обновляющейся,  безпрерывный 
потокъ    умирашй    и    рождешй    —   восклицаетъ    въ 
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минуту  тоски  душевной:  «Куч-Ь  мусора  наудачу  высы- 
паемаго  подобенъ  самый  прекрасный  Космосъ!»79) 

VII. 

«Тсмле-        Есть  высшая,  наиболее  углубленная  стад1я  пес- 
те духа»  у 

симизма:  не  только  жизнь  тъмъ  печальна,  что  пре- 

сЬкается  смертью,  не  только  часто  бываетъ  она  ис- 
полнена золъ,  заставляющихъ  порой  о  самой  этой 
смерти  мечтать,  какъ  объ  избавленш,  но  мало  того 
—  независимо  даже  отъ  вн'Ьпше-данныхъ  радостей  и 
горестей  нашего  бьгпя  —  самый  процессъ  жизни 
какъ  таковой  воспринимается  иногда  какъ  зло, 
какъ  отравленный  въ  корнъ\  Воспринимается  онъ 
такъ  тЬми  —  немногими,  можетъ  быть,  и  исключи- 
тельными —  личностями,  которыя  особенно  остро 
ощутили  незаполнимую,  31яющую  пустоту  неудовле- 
творенности и  ужасъ  быван1я.  И  они,  подобно 
многимъ  другимъ,  увидали,  что  все  течетъ,  что  все 
проходить;  но  не  сможетъ  за  то  такой  человъжъ, 
какъ  бы  онъ  даже  ни  хотЬлъ  того,  длительно  успо- 
коиться на  дешевомъ  выводе  житейской  мудрости  — 
жить  изо  дня  въ  день,  не  думая  о  дальн'Ьйшемъ,  какъ 
къ  этому  приглашалъ  напр.  п'Ьвецъ  надъ  древне- 
египетской гробницей:  «Итакъ,  съ  шпощимъ  лнцомъ 
весело  празднуй  свой  день,  и  не  предавайся  въ  немъ 
покою:  ибо  .  .  .  никто  уже  не  вернется,  кто  отошелъ 
отсюда!»  Другой  выводъ  изъ  того  же  всеобщаго 
закона  сд'Ьлалъ  напр.  царевичъ  Сидхарта  —  будунцй 
Будда:  «И  я  также  не  свободенъ  отъ  власти  старости, 
бол-Ьзни  и  смерти!  .  .  Когда  я  такъ  помыслнлъ  про 
себя,  о  ученики»,  пов-ьствуеть  онъ:  «тогда  погибла  во 
мн-б  всякая  жизнерадостность,  присущая  жизни.»80) 
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И  открылась  ему  основная  истина  всякаго  бьпчя  — 
страдате.  «Вотъ,  о  монахи»,  возглашаетъ  онъ  въ 
своей  первой  —  бенаресской  проповеди,  «благород- 
ная истина  о  страдати:  рождете  есть  страдате, 
одряхл-вте  есть  страдате,  бол-Ьзнь  есть  страдате, 
смерть  есть  страдате;  соединете  съ  немилымъ  — 
страдате,  и  страдате  же  —  разлучете  съ  милымъ, 
и  всякое  желате,  что  неудовлетворено,  также  есть 
страдате.  Однимъ  словомъ:  все  пять  родовъ  соче- 
татя,  возникающихъ  изъ  привязанности  (къ  бытпо) 
суть  страдате!»81) 

Настроен1е  отрицатя  жизни  перешло  уже  въ 
целостное  м1росозерцан1е,  въ  одно  сплошное 
томлен1е  духа.  Вотъ  исповедь,  которую  неиз- 
вестный   еврейскш    мыслитель    (уже    позднБйшаго 

—  эллинистическаго  пер1ода),  мыслитель  огромной 
духовной  глубины,  вложилъ  въ  уста  человеку, 
стоящему  на  самомъ  верху  славы,  велич1я  и  счастья 

—  въ  уста  царю  Соломону,  этому  прообразу  царствен- 
наго  блеска  и  мудрости  въ  глазахъ  евреевъ  (и  всего 
позднъ-йшаго  Востока): 

•  «Суета  суетъ,  сказалъ  Екклез1астъ,  суета  суетъ  — 
все  суета! 

Что  пользы  человеку  отъ  всЬхъ  трудовъ  его, 
которыми  трудится  онъ  подъ  солнцемъ?  .  .  Я,  Еккле- 
з1астъ,  былъ  царемъ  надъ  Израилемъ  въ  Терусалим'Ь, 
и  предалъ  я  сердце  мое  тому,  чтобы  изсл-Ьдовать  и 
испытать  мудростью  все,  что  делается  подъ  небомъ... 
Вид^лъ  я  всв  д^ла,  катя  д-влаются  подъ  солнцемъ, 
и  вотъ,  все  —  суета  и  погоня  за  въ-тромъ!»  .  .  .82) 

Онъ  былъ  не  только  могущественнымъ  царемъ,  но 
и  обладателемъ  высокой  мудрости.  «Говорилъ  я  съ 
сердцемъ    моимъ   такъ:    поистине    я    пр1обръ,лъ    все 
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большую  и  большую  мудрость,  превыше  всЬхъ,  ко- 
торые были  прежде  меня  надъ  1ерусалимомъ,  и  сердце 
мое  видело  много  мудрости  и  знашя.  И  предалъ  я 
сердце  мое  тому,  чтобы  познать  мудрость  и  познать 
безум1е  и  глупость;  узналъ,  что  и  это  —  погоня  за 
в-втромь. 

Потому  что  во  многой  мудрости  много  печали;  и 
кто  умножаетъ  познаше,  умножаетъ  скорбь.» 

Сталъ  онъ  тогда  искать  удовлетворешя  въ  ра- 
достяхъ  жизни: 

«Сказалъ  я  въ  сердце  моемъ:  «дай  я  испытаю 
весел1е  и  наслаждеше»;  но  и  это  была  суета! 

О  см-бх-Ь  сказалъ  я:  «глупость!»  а  о  веселш:  «какая 
отъ  него  польза?»  .  .  . 

Мало  того  —  не  только  въ  удовольств1яхъ  и  чув- 
ственныхъ  усладахъ,  но  и  въ  активной,  созидательной 
рабогв  старался  царь  Екклез1астъ  найти  удовле- 
твореше  своему  разочарованному  сердцу,  заполнить 
его  пустоту: 

«Я  предпринялъ  больппя  д-вла:  построилъ  себъ1 
дома,  посадилъ  себъ"  виноградники, 

Устроилъ  себъ1  сады  и  рощи,  и  насадилъ  въ  нихъ 
всятя  плодовитыя  деревья, 

Сд-Ьлалъ  себ-в  водоемы  для  орошешя  изъ  нихъ 
рощи  зеленъющихъ  деревьевъ  .  .  . 

Собралъ  себъ"  серебра  и  золота  и  драгоценностей 
отъ  царей  и  областей  .  .  . 

И  сделался  я  великимъ  и  богатымъ  больше  всЬхъ, 
бывшихъ  прежде  меня  въ  Терусалимъ;  и  мудрость 
моя  пребыла  со  мною: 

Чего  бы  глаза  мои  не  пожелали,  я  не  отказывалъ 
имъ:  не  возбранялъ  сердцу  моему  никакого  ве- 
сел1я  .  .  . 
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И  оглянулся  я  на  все  д-Ьла  мои  ...  и  на  трудъ, 
которымъ  я  трудился,  д-влая  ихъ:  и  вотъ,  все  — 
суета  и  погоня  за  в'Ьтромъ,  и  н-Ьтъ  отъ  нихъ  пользы 
подъ  солнцемъ!» 

И  это  также  стало  быть  померкло  и  оказалось 
безъ  пины  передъ  суровымъ,  неподкупнымъ  анали- 
зомъ  его  безжалостной  мысли,  его  «мудрости».  И 
опять  охватываетъ  его  душу  еще  бол-Ье  безотрадная, 
навязчивая  мысль:  что  даже  и  величайшее  сокровище 
его  духа  —  именно  сама  эта  мудрость  его  ни  къ  чему, 
не  им-Ьеть  цЬны,  не  им'Ьетъ  смысла.  Преимущества 
мудреца  надъ  глупымъ,  повидимому,  несомненны. 

«Но  узналъ  я,  что  одна  участь  постигаетъ  ихъ 
всЬхъ. 

И  сказалъ  я  въ  сердце  своемъ:  «и  меня  постигнетъ 
та  же  участь,  какъ  и  глупаго:  къ  чему  же  я  сделался 
очень  мудрымъ?»  .  .  . 

Ибо  что  будетъ  имйть  челов'Ькъ  отъ  всего  труда 
своего  и  заботы  сердца  своего,  что  трудится  онъ  подъ 
солнцемъ? 

Потому,  что  все  дни  его  —  скорби,  и  его  труды 
—  безпокойство;  даже  и  ночью  сердце  его  не  знало 
покоя.    И  это  —  суета  и  великое  зло!  .  . 

И  возненавид'Ьлъ  я  жизнь:  противны 
стали  мн-Ь  д"Ьла,  который  делаются  подъ 
солнцемъ;  ибо  все  —  суета  и  погоня  за 
в'Ьтромъ!» 

Такъ  говорить  Екклез1астъ,  раскрывая  свою 
душу83). 

И  сходная  исповедь  черезъ  дв"Ь  тысячи  съ  лиш- 
нимъ  л-Ьтъ  —  «Испов-Ьдь»  Толстого. 

Среди  полнаго  благополуч1я,  счаст1я  и  славы,  во 
цв-бт-б  л^тъ  и  силъ,  и  на  вершиН'Б  своего  художествен- 
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наго  творчества  онъ  сталъ  все  чаще  и  чаще  ощущать 
то,  что  онъ  называетъ  «остановками  жизни».  Ста- 
вились страшные  вопросы:  «Зач-Ьмъ?  Ну,  а  потомъ?».. 

«Пока  я  не  знаю  —  зач-Ьмъ,  я  не  могу  ничего 
делать,  я  не  могу  жить.  Среди  моихъ  мыслей  о 
хозяйстве,  который  очень  занимали  меня  въ  то 
время,  мне  вдругъ  приходилъ  въ  голову  вопросъ: 
«Ну,  хорошо,  у  тебя  будетъ  6000  десятинъ  въ  Самар- 
ской губернш,  300  головъ  лошадей,  ну  а  потомъ?».. 
И  я  совершенно  онЬшивалъ  и  не  зналъ,  что  думать 
дальше.  Или,  начиная  думать  о  томъ,  какъ  я  во- 
спитаю д-Ьтей,  я  говорилъ  себ'Ь:  «Зач-Ьмъ?»  Или, 
разсуждая  о  томъ,  какъ  народъ  можетъ  достигнуть 
благосостоятя,  я  вдругъ  говорилъ  себ'Ь:  «А  мне  что 
за  д'Ьло?»  Или,  думая  о  той  слав'Ь,  которую  пр1о- 
бр'Ьтутъ  мн-Ь  мои  сочинешя,  я  говорилъ  себ'Ь:  «Ну 
хорошо,  ты  будешь  славнЬе  Гоголя,  Пушкина, 
Шекспира,  Мольера,  всЬхъ  писателей  въ  мхрЪ  —  ну, 
и  что-же?»  И  я  ничего,  ничего  не  могъ  отв-Ьтить. 
Вопросы  не  ждутъ,  надо  сейчасъ  ответить;  если  не 
ответишь,  нельзя  жить.    А  ответа  н'Ьтъ. 

Я  почувствовалъ,  что  то,  на  чемъ  я  стоялъ,  под- 
ломилось, что  мнъ"  стоять  не  на  чемъ,  что  того,  ч-Ьмъ 
я  жилъ,  уже  н'Ьтъ,  что  мнЬ  неч'Ьмъ  жить  .  .  .» 

«Жизнь  моя  остановилась»,  продолжаетъ  Толстой. 
«Я  могъ  дышать,  -Ьсть,  пить,  спать,  и  не  могъ  не  ды- 
шать, не  пить,  не  спать;  но  жизни  не  было,  потому 
что  не  было  такихъ  желатй,  удовлетвореше  кото- 
рыхъ  я  находилъ  бы  разумнымъ.  Если  я  желалъ 
чего ,  я  впередъ  зналъ ,  что  удовлетворю  или  не 
удовлетворю  мое  желаше,  изъ  этого  ничего  не 
выйдетъ»  .  .  .  Ибо  «Истина  была  то,  что  жизнь  есть 
безсмыслица.» 
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Точно  также,  подобно  Толстому,  и  древшй  индус- 
ск1й  поэтъ,  легендарный  Бхартрихари,  изв-Ьдавппй 
—  такъ  разсказываетъ  предаше  —  всю  сладость 
бьгпя,  восклицалъ  съ  тоскою  и  безнадежностью:  «Ты 
наслаждаешься  благосостояшемъ,  которое  позволяетъ 
теб'Ь  удовлетворять  все  желашя  твои:  ну,  а  дальше 
что?  Ты  попралъ  ногою  головы  враговъ  твоихъ:  а 
что  же  дальше?  .  .  Ты  проживешь,  скажемъ,  тысячи 
лътъ:  а  дальше  что?»84) 

ТЪ  же  вопросы  ставить  и  прямой  предшествен- 
никъ  великихъ  русскихъ  релпг1озныхъ  искателей 
19-го  в'вка  —  замечательный  украинскгй  мыслитель 
18-го  столъ"Г1я,  челов-Ькъ  огромной  глубины  духовной 
Григор1й  Саввичъ  Сковорода: 

«Проживи  хоть  триста  л-Ьтъ,  проживи  хоть  ц-влый 

СВ-БТЬ, 

Что  теб'Ь  то  помогаетъ, 

Если  сердце  внутрь  рыдаетъ? 

Завоюй  земной  весь  шаръ,  будь  народамъ  многимъ 

царь, 
Что  теб'Ь  то  помогаетъ, 
Аще  внутрь  душа  рыдаетъ?»85) 

Ра8са1  говорить  о  страшной,  стихшной  тоскЬ, 
хандре,  которая  отравляетъ  жизнь  съ  внешней  сто- 
роны счастливыхъ,  довольныхъ,  казалось  бы,  людей, 
выползая  изъ  щели,  изъ  глубины  сердца;  особенно 
остро  ощущается  она  челов-Ькомь  въ  еостояши 
покоя:  «II  зеп1  а1огз,  воп  пёап1,  зоп  аЬапйоп,  зоп 
тзиШзапсе ,  за  йёрепйапсе,  зоп  нпршззапсе ,  зоп 
\чо!е.  1псопппеп1  И  зогыга  с1и  Гопс!  с!е  зоп  ате 
Геппш,  1а  шпгсеиг,  1а  ЪпзЪеззе,  1е  спадгт,  1е  с1ёргЬ, 
1е  йёзезрохг. 
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(Онъ  чувствуетъ  тогда  свое  ничтожество,  свою 
оставленность,  свою  недостаточность,  свое  безсшае, 
свою  пустоту.  И  немедленно  изъ  глубины  сердца  по- 
дымаются скука,  мрачность  мыслей,  грусть,  горечь, 
тоска,  отчаяше).»86) 

То  же  приблизительно  разсказываетъ  и  Леопарди 
въ  своемъ  миое  о  первобытномъ  человъ,чествъ.87) 

Жизнь  отравлена!  процессъ  жизни  въ  корн'Ь 
отравленъ  —  неизмъримымъ  томлешемъ,  незаглуши- 
мой  разочарованностью.  Вместо  хлъба  предлагается 
камень,  вместо  полноты  содержашя,  заполняющей 
сердце,  полноты  быт1я  —  бывате,  умирате,  раз- 
дробленность, цепи  м1ра  —  м1ра,  который  не  даетъ 
ни  на  чемъ  остановиться  окончательно,  въ  которомъ 
все  уходить  и  который  самъ  остается  лишь  какъ  без- 
душный законъ  существовашя,  сотканнаго  изъ  ряда 
смертей.  Сердце  обмануто:  оно  ищетъ  такого  содер- 
жашя, которое  остается,  пребываетъ  —  и  не  находить. 

Не  все  однако  способны  измерить  эту  глубину 
жизни:  мнопе  лишь  безсознательно,  мимолетно  при- 
трогиваются  къ  ней  въ  минуту  неясной  для  нихъ 
самихъ  душевной  боли,  и  забываютъ  потомъ.  Но 
иные  долго  мучаются,  мечутся,  ищутъ,  страдаютъ  — 
мученики  духа.  Это,  пожалуй,  не  меньшее,  если  не 
большее  страдате,  чемъ  какое-либо  другое,  чемъ 
все  внъштя  скорби:  познакомьтесь  съ  исторически 
для  насъ  запечатленными  переживашями  Будды,  или 
прочтите  б1ограф1ю  Шелли  или  Луизы  Аккерманнъ, 
этихъ  столь  счастливыхъ,  казалось  бы  людей88),  или 
вникнете  въ  приведенный  уже  слова  царя  Еккле- 
з1аста:  «И  возненавидълъ  я  жизнь:  противны  стали 
мнъ  все  дъла,  катя  дълаются  подъ  солнцемъ;  ибо 
все  —  суета  и  томлеше  духа!» 
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Томлеше  духа! 

«То  §авр  апо!  йпй  по  Ш1»,  («томиться  и  не  находить 
удовлетворетя!»)  восклицаетъ  Шелли.89) 

Лар-ц  д'ащ  е1/л\  хай  атгоХХь/лои  — 

—  «Я  истомилась  отъ  жажды  и  погибаю»,  говорится 
на  золотой  орфической  табличке,  найденной  въ  южно- 
итальянской гробницв  1У-го  в-Ька  до  Р.  X.90) 

И  Луиза  Аккерманнъ  въ  XIX  в-бке  знаетъ  про 
«вечную  скорбь  и  безпредвльное  томлеше»:  «Ь'ё1ег- 
пе11е  (1ои1еиг  е!  Пттепзе  йёвгг.91) 

Руссо  пишетъ:  «Я  не  думаю,  чтобы  могло  суще- 
ствовать продолжительное,  длительное  счастье.  Въ 
минуту  самаго  повышеннаго  наслаждешя  едва  ли 
найдется  мигъ,  когда  бы  сердце  могло  сказать  себ-Ь: 
«я  желало  бы,  чтобы  это  мгновеше  длилось  всегда.» 
И  въ  самомъ  дъчгЬ,  какъ  можно  назвать  счастьемъ  то 
преходящее  состояше,  которое  оставляетъ  наше 
сердце  пустымъ,  заставляетъ  насъ  жал-вть  о  прошломъ 
или  жаждать  чего-то  новаго?»92)  И  по  мнъшю  Лео- 
парди  какъ  разъ  эта  неудовлетворенность  и  является 
основой  и  неуничтожимой  причиной  того,  что  все 
живущее  несчастно.  «Челов-вкъ,  да  и  все  живущее», 
заноситъ  Леопарди  въ   свой   ТдЪаЫопе   «черновикъ» 

—  л-Ьтопись  своей  души:  «въ  минуту  даже  величай- 
шаго  наслаждешя  жизнью  желаетъ  не  только  боль- 
шего, но  безконечно  болыпаго  (йезЫега  поп  зо1о  ш 
р1й,  та  1пйт1атеп1е  т  рш)  .  .  .  ибо  онъ  всегда 
желаетъ  счастья  и  наслаждешя  безконечнаго.  Во 
всятй  моментъ  своей  сознательной  жизни  челов'Ькъ 
желаетъ  ббльшаго  и  лучшаго,  чъмъ  то,  что  онъ 
им'Ьетъ».93)  И  такъ  какъ  удовлетворешя  нътъ  и  быть 
не  можетъ,  то  этимъ  въ  корнЬ  отравляется  самый 
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прсцессъ  жизни,  и  ч-вмъ  интенсивн-Ье  жизнь,  т-вмъ 
интенсивн-Ье  томлеше.  «Поэтому  изъ  живыхъ  су- 
ществъ  то  мен-Ье  несчастно,  которое  менве  другихъ 
ощущаетъ  существоваше».94)  И  возведя  эти  свои  по- 
ложешя  во  всеобщш  лпровой  законъ,  Леопарди  при- 
ходнтъ  къ  следующему  безотрадному  выводу:  «Не 
только  отдельные  люди,  но  и  весь  родъ  челов-вческш 
всегда  былъ  и  будетъ  несчастливъ  въ  силу  необходи- 
мости. Не  только  родъ  челов-Ьчесшй,  но  и  всв  жи- 
вотныя.  Не  одни  только  животныя,  но  и  всв  друпя 
существа,  каждый  въ  своемъ  родъч  Не  отдельный 
лишь  существа,  но  цвлые  виды  существъ,  ц-влые 
роды,  царства,  м1ры,  системы  м1ровъ,  вселенныя. 
(Nоп  ^ГтсИласНп,  та  1-е  врес1е,  1  ^епеп,  1  ге§ш,  1 
§1оЫ,  1  8181ет1,  1  тошИ.)95) 

И  для  Шопенгауера  основа  всего  м1рового  про- 
цесса —  и  е  у  д  о  в  л  е.т  в'  о  р  и  м  о  е  томлеше .  Ибо  «ни- 
какое удовлетвореше  не  длительно;  мало  того,  оно 
всегда  является  лишь  исходнымъ  пунктомъ  для 
новаго  устремлешя».96)  Особенно  ярко  этотъ  всеобщш 
мхровой  законъ  сказывается  на  челов-Бкв.  «Желаше 
и  устремлеше,  вотъ  —  все  существо  человека,  по- 
добное неутолимой  жаждъ\  Основа  же  всякаго  же- 
лашя  есть  нужда,  недостатокъ,  т.  е.  страдате,  ко- 
торому челов'Ькъ  такимъ  образомъ  подверженъ  из- 
начально, по  самой  природе  своей.  Если  же  съ 
другой  стороны  у  него  не  останется  объектовъ  же- 
лашя,  благодаря  тому,  что  чрезмерно  легкое  удовле- 
твореше будетъ  тотчасъ-же  опять  сводить  ихъ  на 
ывтъ,  —  то  его  охватить  чувство  ужасающей  пустоты 
и  скуки:  другими  словами,  его  собственное  существо, 
его  собственное  бьте  становится  для  него  въ  такомъ 
случа-Ь  невыносимымъ  бременемъ.    Такимъ  образомъ 
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его  жизнь,  подобно  маятнику,  раскачивается  взадъ 
и  впередъ,  —  между  страдашемъ  и  скукой,  къ  кото- 
рымъ  она  въ  конце  концовъ  и  сводится  какъ  къ 
своимъ  основнымъ  элементамъ».97)  И  дал-ве:  «Всякая 
вообще  жизнь  человека  протекаетъ  между  желашемъ 
и  достижешемъ.  Желаше  по  самой  природе  своей 
есть  страдаше;  достижеше  же  быстро  порождаетъ 
чувство  пресыщенности.  Ибо  цель  была  только 
мнимой:  обладаше  убиваетъ  притягательность.  Но 
подъ  новой  личиной  снова  возникаютъ  и  желашя  и 
потребность;  въ  противномъ  же  случае  появляются 
пустота,  пустыня  духа,  хандра,  противъ  которыхъ 
борьба  такъ  же  мучительна,  какъ  противъ  лншенш». 98) 
Ибо  «никакое  возможное  на  св'Ьт'В  удовлетвореше 
не  можетъ  оказаться  достаточнымъ,  чтобы  утолить 
томлеше  человъка,  поставить  конечный  пред'влъ  его 
желатю  и  заполнить  бездонную  пропасть  его  серд- 
ца». ") 

Потому  «всякая  жизнь  по  самому  существу  своему 
есть  страдаше.»100)  Такъ  говорить  пессимистическая 
мудрость  Х1Х-го  в'Ька. 

«Вся  радость  и  наслаждеше  м1ра  и  великая  не- 
бесная радость,  вместе  взятыя,  не  стоять  и  шестнад- 
цатой доли  того,  чего  стоить  радость  о  прекраще- 
Н1и  жажды»,  провозглашаетъ  Махабхарата.101) 

Возможно-ли  это  утолен1е  жажды?  Если  да,  то 
ясно,  всЬ  силы,  всв  средства  нужно  напрячь,  чтобы 
искать  его,  чтобы  добиться  удовлетворешя,  отдыха, 
освобождешя  отъ  томлешя  и  скорби.  Но  гд-Ь  его 
найти?  гд-Ь  искать? 

«Ищупце  золота  много  земли  перероютъ,  а  нахо- 
дятъ  мало»,  съ  горечью  зам-вчаетъ  Гераклитъ. 
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ГЛАВА   ВТОРАЯ. 

ИСКАН1Е  ВЫХОДА  —  ВЕЛИК1ЯМИСТИЧЕСК1Я 
РЕЛИПИ. 

I. 

Безграничное  отчаяте  —  таковъ  одинъ  выводъ 
изъ  сознашя  преходящести  и  безц-вльности  бьпчя. 
Онъ,  какъ  мы  вщгвли,  делается  тЬми,  что  глубоко 
и  съ  острой  болью  ощутили  проблему  жизни  и  что 
не  могутъ  вм'Ьст'Б  съ  т-Ьмъ  окончательно  примириться, 
успокоиться  на  выводе  дешевой  житейской  мудрости, 
на  ут-Ьшети,  которое  не  является  утъчнешемъ  и  ко- 
торое, т-Ьмъ  не  мен'Ье,  встръ,чаемъ  въ  разныя  времена 
и  у  самыхъ  разныхъ  народовъ:  «ъчнь,  пей  и  веселись, 
ибо  завтра  умрешь!»102)  Есть,  однако,  еще  и  третья 
возможность:  не  разочарованное  отрицате  жизни  и 
м1ра,  но  и  не  малодушное  закрывате  глазъ  на  весь 
трагизмъ  и  ужасъ  существоватя,  т.  е.  игнорнровате 
проблемы  и  легкомысленно-равнодушная  жизнь  изо 
дня  въ  день  —  наряду  съ  этимъ  встръ-чаемъ  и  поиски 
положительнаго  разръчнетя,  искан1е  выхода:  въ 
незыблемой  точке  опоры,  въ  томъ,  что  по  ту  сто- 
рону волнъ  преходящести.  Путей  этихъ  много  и 
выходы  эти  различно  формируются,  но  всв  они  схо- 
дятся между  собой  въ  одномъ  —  въ  утвержденш  чего- 
то  Непреходящаго,  къ  чему  душа  стремится  при- 
коснуться.    Это    прпкосноваше    къ    чему-то    Непре- 
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ходящему  есть  мистика,  это  есть  мистичестй  путь 
души,  корень  и  суть  всякой  бол-Ье  глубокой  религиоз- 
ности. 

Разсмотримъ  отдельные,  наиболее  ярте  типы 
религ1озно-мистическаго  разр'Ьшетя  проблемы  жизни 
въ  исторш  человечества. 

II. 

Изъ  попытокъ  освобождетя  души  отъ  путъ  брен- 
ности, отъ  мучительнаго ,  томительнаго  процесса  бы- 
ван1я,  отъ  ужаса  жизни  и  смерти,  одна,  наиболее 
радикальная,  граничащая  съ  нигилизмомъ,  есть  путь 
буддизма103).  Въ  учеши  Будды  Н'Ьтъ  Высшаго  Бьгпя, 
Н'Ьтъ  проповеди  высшей  Реальности,  оно  1гЬликомъ 
есть  практическая  проповедь  объ  избавлеши  отъ 
страдатя. 

Основатемъ  учетя  Будды  является  провозгла- 
шете  истины  о  страданш  и  о  преходящести,  теку- 
чести всякаго  бьпчя.  «Посмотри,  Ананда»,  такъ  напр. 
говоритъ  онъ  своему  любимому  ученику  по  окон- 
чати  разсказа  о  «великомъ  Цар"Ь  Славы»:  «какъ  всЬ 
эти  вещи  прошли,  кончились,  исчезли.  Такъ  не- 
постоянны, Ананда,  вс-Ь  составныя  вещи,  такъ  пре- 
ходящи, Ананда,  вс-Ь  составныя  вещи,  такъ  не  за- 
служивают^ Ананда,  дов-Ьр1я  вс-Ь  составныя  вещи. 
Поэтому,  Ананда,  подобаетъ  возгнушаться  ими,  по- 
добаетъ  быть  отчужденнымъ  отъ  нихъ,  подобаетъ 
совершенно  освободиться  отъ  оковъ  всЬхъ  составныхъ 
вещей!»104)  Но  простого,  несложнаго,  субстанщаль- 
наго  и  пребывающаго  Н'Ьтъ  вовсе:  все  течетъ!  все 
проходить,  охваченное  «страшнымъ  потокомъ»  смер- 
ти! —  такъ  учитъ,  подобно  Гераклиту,  и  Будда105). 
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М1ръ  подобенъ  «пузырю  на  вод'Ь»,  подобенъ  миражу, 
лживому  привид-Ьтю106);  онъ  есть  уд-Ьлъ  и  царство 
смерти107).  Поэтому  «есть  пять  вещей,  которыхъ  ни- 
какой аскетъ  достигнуть  не  можетъ,  никакой  брах- 
минъ,  ни  одинъ  богъ,  ни  Мара,  ни  Брахма,  ни  какое- 
либо  другое  существо  на  св'Ьт'в.  Катя  же  это  пять 
вещей?  — Чтобы  то,  что  подлежитъ  одряхлъ-тю,  не 
дряхлело;  чтобы  то,  что  подлежитъ  болъзни,  не 
болело;  чтобы  то,  что  подлежитъ  упадку,  не  при- 
ходило въ  упадокъ;  чтобы  то,  что  подлежитъ  пре- 
ходящести,  не  преходило  —  этого  не  можетъ  дости- 
гнуть ни  одинъ  аскетъ  и  ни  одинъ  брахминъ,  ни 
одинъ  богъ,  ни  Мара,  ни  Брахма,  ни  какое-либо 
другое  существо  на  св-бт-б»108).  Такъ  напр.  и  посл-бд- 
шя  предсмертный  слова  Будды,  обращенный  имъ  къ 
ученикамъ,  согласно  «СутгЬ  Великой  Кончины», 
гласятъ:  «Одряхлъте  присуще  всъмъ  сложнымъ 
вещамъ!  Итакъ  трудитесь  со  всъмъ  усерд1емъ  надъ 
вашимъ  спасетемъ!»109)  Это  одряхлъте,  эта  гибель, 
преходящесть  всего  существующаго,  неразрывно  свя- 
занная съ  самымъ  фактомъ  существоватя,  ощущается 
глубоко  болезненно  —  какъ  страдате,  какъ  мука; 
поэтому  и  вся  жизнь,  не  только  въ  отдъльныхъ 
своихъ  проявлешяхъ,  но  во  всей  основной  ткани 
своей,  въ  корн-в,  по  существу  есть  страдан1е. 
«Рождете  есть  страдате»,  восклицаетъ,  какъ  мы 
уже  видъли,  Будда  въ  своей  знаменитой  бенаресской 
р-Ьчи,  которая  явилась  исходнымъ  пунктомъ  и  наи- 
более, м.  б.,  яркимъ  выражетемъ  всей  его  пропо- 
веди: «рождете  есть  страдате,  одряхлете  есть 
страдате,  болезнь  есть  страдате,  смерть  есть  стра- 
дате, соединете  съ  немилымъ  —  страдате,  и  стра- 
дате же  —  разлучете  съ  милымъ,  и  всякое  желате, 
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что  неудовлетворено,  также  есть  страдаше.  Однимъ 
словомъ:  всб  пять  родовъ  сочеташй,  образующихъ 
привязанность  (къ  бытио),  суть  страдаше!»110)  Бол'Ье 
того  —  согласно  господствующему  индусскому  м1ро- 
воззръчшо,  Будда  не  видитъ  даже  предала  этой 
мук-Ь:  ибо  смерть  не  есть  успокоеше,  избавлеше,  а 
лишь  путь  къ  новымъ  безконечнымъ  рождешямъ  и 
существовашямъ,  къ  новому  безпросв'Ьтному,  без- 
брежному страдашю.  «Стракств1е  существъ,  о  уче- 
ники »  говорить  Будда,  «им-Ьеть  свое  начало  въ  веч- 
ности. Невозможно  усмотреть  начала  этому  блужда- 
шю  и  странствие  существъ,  погруженныхъ  въ  не- 
знаше  и  скованныхъ  жаждой  бьтя.  Какъ  думаете 
вы,  ученики,  чего  больше:  воды  ли,  которая  въ  че- 
тырехъ  великихъ  моряхъ,  или  слезъ,  которыя  про- 
литы вами,  когда  вы  блуждали  по  этому  длинному 
пути,  и  все  брели,  и  все  стонали,  и  плакали,  получая 
въ  уд^лъ  то,  что  вамъ  было  ненавистно,  а  не  то,  что 
вы  любили?»111) 

Итакъ,  страдаше  безгранично  и  неисчерпаемо, 
н1>тъ  ему  начала  и  предала,  оно  есть  основной  тонъ 
и  сущность  всего  жизненнаго  процесса,  оно  неотде- 
лимо отъ  бьтя,  оно  неразрывно  связано  съ  корнемъ 
его  —  «жаждою»  существовашя.  Съ  ужасомъ  гово- 
рить буддизмъ  объ  этой  жажд-в.  «Вотъ,  о  монахи», 
возглашаетъ  Будда  въ  своей  бенаресской  проповеди, 
«благородная  истина  о  возникновение  страдашя.  Во- 
истину, это  —  жажда,  что  является  причиной  воз- 
рождений» .  .  .  «Все  страдаше,  которое  возникаетъ, 
происходить  изъ  жажды»,  говорится  въ  Суттани- 
патъ-  .  .  .  «Челов-Ень,  что,  исполненный  жажды, 
долго  блуждаетъ  на  путяхъ  пересел ешя  душъ,  такой 
чёлов'Ькъ  не  освобождается  отъ  перерождешй»112). 
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Уйти  отъ  этого  страдания,  вырваться  изъ  круга 
перерождешй,  погасить  злую  жажду,  злую  горячку 
жизни,  успокоиться  навъки,  окончательно,  безвоз- 
вратно: вотъ  — смыслъ  всей  проповеди  Будды!  «Какъ 
велитй  м1ровой  океанъ  имъетъ  лишь  одинъ  вкусъ  — 
вкусъ  соли,  такъ  и  это  учете  и  правило  жизни  им'Ьетъ 
лишь  одинъ  вкусъ  —  вкусъ  избавлешя!»113)  Это  из- 
бавлете,  «освобождете  отъ  оковъ»,114)  достигается, 
какъ  извъстно,  въ  Нирванъ  (пал1йски:  Ниббана),  въ 
последней,  завътной  цъли  длительнаго  пути  и  напря- 
женныхъ  усилш,въпрекращенш  злой  «жажды»  бьпчя , 
въ  безболъзненномъ,  безмятежномъ«угашети»115)  духа. 

Жизнь  —  свиръпое,  волнующееся  море,  Нирвана 

—  желанный,  безбурный  «берегъ»,  върная  пристань, 
тих1й  «островъ»  покоя116)  «Нътъ  счаст1я  вьппе  по- 
коя!» возглашаетъ  Дхаммапада117). 

Слъдуетъ  отвернуться  отъ  всякихъ  видовъ  бьгпя 

—  «отъ  телесности,  отъ  ощущешя,  отъ  представлетя. 
отъ  всякихъ  образовашй,  отъ  познатя».  Слъдуетъ 
подавить  въ  себъ  всякое  желаше.  «Чрезъ  прекра- 
щеше  желатя  достигаешь  избавлешя.  Въ  избавлен - 
номъ  возникаетъ  знате  о  своемъ  избавлети:  уничто- 
жено возрождеше,  завершенъ  святой  путь,  испол- 
ненъ  долгъ.  Нътъ  больше  возвращетя  въ  этотъ 
м1ръ,  такъ  знаетъ  онъ!»118)  Такъ  и  Будда  въ  заклю- 
чение своей  первой  проповъди  возглашаетъ:  «Непре- 
ложно освобождеше  моего  сердца.  Это  мое  последнее 
существовате!  Нътъ  болъе  возрождешя  для  меня!»119) 
«Это  есть  покой,  это  есть  цъль:  именно  это  прекра- 
щете  всякой  чувственной  деятельности,  отстрането 
всякой  привязанности  къ  чему-либо,  утолеше  жажды, 
поворотъ,  распадете,  Нирвана!»  чнтаемъ  въ  одномъ 
изъ  ддалоговъ  «Средняго  Собратя»120). 
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Впрочемъ,  негативно  звучать  всЬ  эти  опред'Блетя 
—  прекращете  мучительнаго ,  гнетущаго  процесса, 
но  есть  ли  что  дальше  за  этимъ,  не  говорится;  холо- 
домъ,  безконечнымъ,  хотя  и  величественнымъ  холо- 
домъ,  в'Ьетъ  отъ  этой  Нирваны,  и  ставится  вопросъ: 
что  же  такое  эта  Нирвана?  Есть  ли  это  при- 
косновете  къ  какой  либо  положительной 
Реальности,  къ  чему-то  Вечному,  Живому  и 
Непреходящему,  къ  великому  Н-бчто,  или  есть  лишь 
погружеше  въ  Небьте,  въ  вечное  Ничто?  Въ 
посл'Ьднемъ  случае  это  былъ  бы  не  выходъ,  а  вйрн-ве 
отказъ  отъ  выхода,  полное  отрицаше  всякой 
мистики,  великгй  нигилизмъ. 

Многое  говорило  бы  какъ  разъ  за  такое  —  ниги- 
листическое понимате  Нирваны.  Во  первыхъ,  само 
буддшское  учете  о  дупгъ.  Какъ  Н'Ьтъ  для  буддизма 
абсолютнаго  Бога,  такъ  не  знаетъ  онъ  и  субстан - 
щальности  души.  Душа  складывается  изъ  текучихъ, 
постоянно  уходящихъ,  уб&гающихъ  элементовъ,  на- 
ходящихся въ  состояши  постояннаго  обм-Ьна.  Душа 
подобна  потоку  или  горящему  пламени,  ничего  пре- 
бывающаго,  постояннаго  въ  ней  не  дано.  Однако, 
есть  известная  преемственность,  предыдущее  эле- 
менты вл1яютъ  на  последующее,  такъ  или  иначе 
опред'Ьляютъ,  окрашиваютъ  ихъ;  въ  связи  съ  этимъ 
стоитъ  законъ  «кармы»  —  законъ  о  вл1янш  нашихъ 
д-влъ  на  нашу  грядущую  судьбу,  въ  безконечныхъ 
далыгБйшихъ  перерождешяхъ121).  «Жажда»  —  мы 
вид-вли  —  есть  корень  этихъ  возрождений;  уничтожь 
жажду  —  ты  уничтожишь  всякое  желате,  всякую 
«связанность»,  ты  въ  корн-Ь  подрежешь  законъ 
кармы,  т.  е.  то,  что  является  носителемъ  нашей  ду- 
ховной  преемственности.     Элементы   распадутся   на 
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части,  жажда  прекратится,  прекратится  жизнь  и 
всякое  бъпче,  наступитъ  полное  «угашеше»  —  Нир- 
вана122). Съ  этой  точки  зр-Ьтя  Нирвана  должна 
быть  Небьтемъ,  великимъ  Ничто,  погружешемъ 
духа  не  въ  лоно  Полноты  Бьтя,  а  въ  бездну  вели- 
кой Пустоты123).  И  такую  нигилистическую 
окраску  им-Ьетъ  и  рядъ  свид'Ьтельствъ  о  «Нирван-в». 
«Какъ  факелъ,  опрокинутый  порывомъ  в-Ьтра,  без- 
сл-вдно  угасаетъ,  такъ  и  мудрецъ,  освободившиеся 
отъ  имени  и  тЬла,  изчезаетъ  и  не  можетъ  уже  счи- 
таться существующимъ»124).  «Свободные  отъ  страстей 
угасаютъ  совершенно125)».  Можно  безопасно  пере- 
плыть великую  и  бурную  р-Ьку  бьтя,  —  такъ  отв-Ь- 
чалъ  Будда  монаху  Упасиво,  пришедшему  искать  у 
него  руководства  —  «если  им-вть  въ  виду  Ничто,  если 
вдумчиво  погружаться  въ  созерцаше  небытия,  если, 
отбросивши  всв  чувственньш  наслаждетя  и  бремя 
сомн'Ьтй,  денно  и  нощно  вперять  взоръ  свой  въ 
область  угашетя»126). 

Духовной  субстанщн  н-Ьтъ!127)  Безсмыслены 
поэтому  чаятя  вечной,  непреложной,  абсолютной 
жизни.  «Разъ,  о  ученики,  нельзя  по  истинъ-  съ 
достоверностью  усмотреть  ни  духовной  субстанщи 
(аМа=санскр.  а1тап),  ни  чего-либо  ей  прнсущаго, 
то  не  является  ли  та  в-Ьра,  которая  говорить:  «вотъ 
м1ръ  и  вотъ  «я»  (духовн.  субстанщя,  атманъ):  этимъ 
я  буду  по  смерти  — твердымъ,  постояннымъ,  в-вчнымъ 
непреложнымъ;  такимъ  я  пребуду  въ  вечности  —  то 
не  является  ли  это  просто  безсмысленной  глупостью?» 
—  «Какъ  же  не  быть  этому,  о  господинъ,  безсмыслен- 
ной глупостью?»  отв^чаеть   собесвдникъ128). 

Вступаюпце  въ  Нирвану,  чаюице  Нирвану,  съ 
радостью  нзображаютъ  ее  какъ  прекращеше  бьтя. 
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Такъ,  монахиня  Киса  Готами,  увид-Ьвъ  однажды, 
какъ  въ  монастыре  потушили,  а  потомъ  опять  зажгли 
светильники,  исполнилась  ут^шетемь  и  сказала: 
«Подобны  этимъ  св^чамь  суть  всв  живыя  существа: 
они  потухаютъ  и  опять  возгораются;  лишь  гЬхъ,  кто 
достигли  Нирваны,  уже  не  видно  больше»129).  Буд- 
дшсгае  тексты  называютъ  иногда  Нирвану  «полнымъ 
исчезноветемъ;  полнымъ  прекращетемъ;  несуще- 
ствующимъ;  упразднетемъ  воли;  разложетемъ»130); 
«полнымъ  отходомъ,  въ  которомъ  ничего  не  остает- 
ся»131). Въ  окончательной  фазъ-  Нирваны  «совер- 
шенно изчезаютъ  всв  формы  существоватя»,  «всяюй 
путь  къ  бьпчю  уничтоженъ»132). 

И  вм-всть-  съ  тъчугь:  будд1йская  мысль  по  отношешю 
къ  НирванЬ  какъ-то  двоится.  Часть  текстовъ,  какъ  мы 
вид-вли,  склонна  изображать  Нирвану  какъ  небьпче 
или  н-вчто  приближающееся  къ  небьтю ,  а  между  тъмъ . 
согласно  памятникамъ,  Будда  и  верные  его  духу  уче- 
ники на  прямо  и  открыто  поставленный  вопросъ:  что 
же  такое  Нирвана?  отвечали  уклончиво.  Т-Ь,  кто 
стремится  къ  выяснешю  этихъвопросовъ,  подобны  — 
говорить  Будда  —  человеку,  что  былъ  раненъ 
отравленной  стръ-лою,  и  къ  которому  друзья  и  родные 
прислали  опытнаго  врача.  Но  что  сталось  бы  съ 
этимъ  больнымъ,  еслибъ  онъ  сказалъ:  «я  не  дамъ 
лечить  мою  рану,  покуда  я  не  узнаю,  кто  тотъ  чело- 
в-Ькъ,  который  меня  ранилъ  —  изъ  воинской  ли  онъ 
касты  или  брахминъ,  или  вайшья  или  судра»,  или 
если  бы  онъ  сказалъ:  «я  не  дамъ  лечить  моей  раны, 
пока  я  не  узнаю,  какъ  зовутъ  того  челов-Ька,  который 
меня  ранилъ,  и  изъ  какой  онъ  семьи,  длинный  ли 
онъ  или  короттй  или  средняго  роста,  и  каково  то 
сруж1е,  которымъ  онъ  меня  ранилъ»  —  какой  былъ 
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бы  конецъ  всему  этому?  Челов'Ькъ  этотъ  умеръ  бы 
отъ  своей  раны. 

Почему  не  сообщилъ  Будда  своимъ  ученикамъ, 
конеченъ  или  безконеченъ  М1ръ,  живетъ  ли  Совер- 
шенный по  смерти  или  нъ-тъ?  —  Потому  что  знате 
этихъ  вещей  не  приносить  пользы,  потому  что  оно 
не  нужно  для  преуепвяшя  въ  святости,  потому 
что  оно  не  приводитъ  къ  отвращетю  отъ  земного  .  .  . 
къ  прекращешю  всего  преходящаго,  къ  миру,  по- 
знатю,  къ  просв,Бтлен1Ю,  къ  Нирваяв.  То,  что  слу- 
житъ  къ  миру  и  просв'Ьтлетю,  то  Будда  сообщилъ 
своимъ  ученикамъ:  истину  о  страданш,  истину  о 
происхождение  страдатя,  о  прекращети  страдатя, 
о  пути  къ  прекращение  страдатя  .  .  .  «Поэтому,  о 
Малункьяпутта,  что  мною  не  открыто,  то  пусть  оста- 
нется неоткрытымъ,  а  что  открыто,  то  пусть  да  будетъ 
открытымъ»133).  То  же  самое,  приблизительно,  от- 
в'Ьчаетъ  известная  мудростью  последовательница 
Будды  монахиня  Кхема  царю  Пассенади  Косаль- 
скому.  «Существу етъ  ли,  о  достопочтенная»,  —  такъ 
спроси  лъ  ее  царь,  —  «Совершенный  (Та1Ъа&а1а 
т.  е.  Будда)  по  ту  сторону  смерти?  —  Возвышенный, 
(т.  е.  Будда)  о  великш  царь,  не  открылъ,  что  Совер- 
шенный существуетъ  по  ту  сторону  смерти.  —  Зна- 
чить Совершенный  не  существуетъ  по  ту  сторону 
смерти,  о  достопочтенная?  —  И  этого,  о  великш  царь, 
не  открылъ  Возвышенный  —  именно,  что  Совершен- 
ный не  существуетъ  по  ту  сторону  смерти»  .  .  . 134) 

Такимъ  образомъ  «оффищально»,  если  можно  такъ 
выразиться,  это  оставалось  открытымъ  вопросомъ, 
ибо  это  ненужно  было  для  спасетя.  Категорически 
определенное  р-вшеше  его  въ  ту  или  иную  сторону 
почиталось  неправильнымъ.     Поэтому  еретическимъ 
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было  признано  следующее  мн^те,  которе  выставилъ 
монахъ  Ямака  вскоре  посл-б  смерти  Будды:  «Я  по- 
нимаю учете,  провозглашенное  Возвышеннымъ  въ 
томъ  смыслъ,  что  монахъ,  освободившиеся  отъ  всъхъ 
путъ,  когда  тъло  его  распадается,  подвергается  унич- 
тожешю,  перестаетъ  быть,  что  онъ  не  существу етъ  по 
ту  сторону  смерти».  Сарипутта,  наиболее  выдаю- 
щейся изъ  учениковъ  Будды,  разубъждаетъ  Ямаку, 
указывая  ему  на  недоступность  вообще  этого  во- 
проса его  постижешю335). 

Уже  болъе  положительную  окраску  пр1обрътаетъ 
этотъ  агностицизмъ  въ  дальн'Ьйшихъ  словахъ  упомя- 
нутой уже  монахини  Кхемы  къ  царю  Пасенади 
Косальскому  (и  въ  сходныхъ  съ  ними  словахъ,  при- 
писываемых^ самому  Будд'Ь  въ  д1алогъ  съ  монахомъ 
УассЬа):  «Совершенный,  (т.  е.  Будда)  свободенъ  отъ 
того,  чтобы  его  существо  могло  быть  исчислено  въ 
числахъ  гвлеснаго  м!ра:  онъ  глубокъ,  неизмъримъ, 
неизслъдимъ,  какъ  велитй  океанъ.  Сказать,  что 
Совершенный  существу  етъ  по  ту  сторону  смерти,  не- 
верно; сказать,  что  онъ  не  существу  етъ  по  ту  сторону 
смерти,  также  неверно»  и  т.  д.13в)  Такимъ  образомъ 
зд-Ьсь  причиной  агностицизма  является  уже  непо- 
стижимое, преизбыточествующее  велич1е  Объекта. 
Такъ.и  въ  одной  изъ  ръ-чей  Маджхима-Никайи  Будда 
заявляетъ,  что  его  неправильно  обвиняютъ  въ  про- 
поведи полнаго  уничтожешя137). 

И  наконецъ:  наряду  съ  чисто  отрицательными 
опредълетями  Нирваны,  наряду  съ  этимъ  осторож- 
нымъ  агностицизмомъ  философскихъ  разсуждешй  — 
и  при  томъ  еще  гораздо  чаще  —  въ  текстахъ  менъе 
строго-д1алектическаго  характера,  встр'Ьчаемъ  вос- 
торженный  восхвалешя    Нирваны,   и   не  только   въ 
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выражетяхъ  отрицательнаго,  но  нередко,  повиди- 
мому,  и  ярко  положительнаго  значетя. 

«Блаженство  есть  Нирвана,  блаженство  есть  Нир- 
вана», восклицаетъ  Сарипутта,  величайшш  изъ  уче- 
никовъ  Будды.  И  на  вопросъ:  «какъ  же  можетъ  быть 
тутъ  блаженство,  Сарипутта,  когда  тутъ  нбтъ  ощу- 
щетя?»  онъ  отв'Ьчаетъ:  «Въ  томъ  то  и  состоитъ  бла- 
женство, о  другъ,  что  тутъ  нбтъ  ощущетя»138). 
Вообще  Нирвана  часто  обозначается  въ  текстахъ 
чрезъ  сл'Ьдукшця  или  сходныя  выражетя139):  «не- 
выразимое» (аппаккЪа!а),  «единственное»  (Кеуа1а), 
«безконечное»  (апап1а),  «покой,  безопасность»  (уодак- 
кпета),  «состоите  покоя»  (вап!арас1а),  «блаженный 
покой»140),  «здоровье»,141)  прочная  основа»142),  «безу- 
словная свобода»143),  «неложное,  истинное»144),  «не- 
меняющееся непогибающее»,145)  «безсмертное»  (ата- 
1а=санскр.  атг1а)146),  или  «безсмертная  область» 
(ата1а  с1па1и)147),  «лучшее,  высшее»  (рага  или  рагата) 
или  «высшее  благо»148),  «превосходнейшая  драго- 
ценность»149), «высшее  счаст1е»,  «высшее  блажен- 
ство» (рагатат  зиМпат),150)  «неизменное  блажен- 
ство151») и  т.  д. 

Будда  разсказываетъ  про  себя,  что  до  своего  про- 
светлетя  онъ  «томился  по  высшему  благу,  по  со- 
стояшю  несравненнаго  мира»152).  «Отверзты  врата 
безсмерт1я!»  —  такъ  провозглашаетъ  Будда  свое 
решете  проповедывать  избавлете  тру153).  И  въ 
своей  первой  проповеди,  обращенной  къ  монахамъ 
въ  Бенаресе,  онъ  восклицаетъ  о  Нирване:  «безсмерт- 
ное достигнуто!154)»  «Среди  бушующихъ  волнъ  .  .  . 
одряхлетя  и  смерти»  татя  слова  влагаются  въ  уста 
Будды  въ  Сутта-Нипате  —  «я  укажу  тебе  ни  съ  чемъ 
несравнимый  островъ,  где  отсутствуетъ  всякое  Нечто 
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и  всякая  привязанность  —  Ниббану,  разр-вшеше 
одряхл-втя  и  смерти»155).  «Счаст1е  и  радость»,  вос- 
клицаетъ  Дхаммапада,  «принадлежитъ  тЬмь,  что  по- 
знали Безсмертное  (Ниббану)»156).  И  еще:  «Тотъ  въ 
моихъ  глазахъ  является  брахминомъ  .  .  .  кто  достигъ 
глубины  Безсмертнаго»157).  Учете  Будды  оффи- 
щально  не  знало  Абсолюта;  между  твмъ  подъ  обра- 
зомъ  Нирваны  —  «угашетя»  Абсолютное  опять  втор- 
галось въ  религ10зную  жизнь158). 

Буддшсте  памятники  часто  рисуютъ  намъ  со- 
стоите духа  т-Ьхъ  избранныхъ,  что  достигли  высшаго 
успокоетя  или  находятся  на  пути  къ  нему  —  въ 
терминахъ  не  только  безстраспя,  апатш,  не  только 
безразлич1я,  но  часто  и  положительнаго  блаженства, 
Будду  тексты  часто  называютъ  «Счастливымъ»,  «Сча- 
стлив'Ьйшимъ»159);  по  семи  дней  сидитъ  онъ  непо- 
движно на  одномъ  м'вст'Б,  «наслаждаясь  блажен- 
ствомъ  освобождешя160)»,  и  онъ  произносить  при 
семъ  «торжественное  слово»:  «Блаженно  уединете 
того,  кто  полонъ  радости,  кто  позналъ  Истину,  кто 
созерцаетъ  ее  .  .  .  Блаженна  свобода  отъ  похотей 
въ  этомъ  мхр-Ь,  по  ту  сторону  всЬхъ  желашй,  отре- 
чете  отъ  гордости,  которая  рождается  отъ  мысли: 
«я  есмь!»  Въ  этомъ  поистине  величайшее  блажен- 
ство!»161) Про  последователя  Будды  говорится:  «Со- 
знательный и  полный  самообладашя,  онъ  вм-бсгб  съ 
т^мъ  и  счастливь»162).  Даже  внъчнтй  видъ  такого 
просв'Ьтленнаго  изменяется:  «твой  видъ,  о  другъ, 
ясенъ»,  говорятъ  ему,  «твое  лицо  (собств.  цв-вть  лица) 
С1яетъ:  неужели  ты  действительно  достигъ  Безсмерт- 
наго? И  онъ  отв'вчаетъ:  «Да,  другъ,  я  достигъ  Без- 
смертнаго»163). 

Отголосками  этого  повышеннаго,  радостнаго  само- 
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сознатя,  этого  ощущетя  блаженства  полны  стихи 
Дхаммапады: 

«Монахъ,  пребываюшдй  въ  «пустомъ  домъ1»,  чей 
духъ  умиренъ»,  читаемъ  зд-Ьсь,  «вкушаетъ  сверхчело- 
веческое блаженство,  созерцая  полностью  истину». 

«Монахъ,  что,  богатый  радостью,  успокоился 
согласно  предписашю  Будды,  достигаешь  тихаго, 
блаженнаго  мъхта,  гд^  всв  вещи  приходятъ  къ 
успокоенио»164). 

И  еще: 

«Мы  пребываемъ  въ  высокой  радости,  —  свобод- 
ные отъ  вражды,  въ  лпр'Ь,  полномъ  враговъ;  среди 
враждующихъ  людей  живемъ  мы,  не  враждуя. 

«Мы  пребываемъ  въ  высокой  радости,  —  здоровые 
среди  больныхъ;  среди  больныхъ  людей  живемъ  мы 
безъ  болезни. 

«Мы  пребываемъ  въ  высокой  радости  —  безъ  же- 
латй  среди  исполненныхъ  желатями;  между  ис- 
полненныхъ  желатями  людей,  живемъ  мы  свободные 
отъ  желатй. 

«Мы  живемъ  въ  высокой  радости,  мы,  что 
нич'вмъ  не  обладаемъ.  Радость  есть  наша  пища, 
какъ  у  С1яющихъ  боговъ»165).  Поэтому,  достигнпй 
этого  состоятя,  стремится  къ  сосредоточешю,  къ 
уединетю.  «Духъ  его  склоняется  къ  уединетю, 
отдается  уединетю,  погружается  въ  уединете»166). 
П^сни  будд1йскихъ  монаховъ  и  монахинь  (ТЬега- 
§а1Ьа  и  ТЬеп^а1Ьа)  восторженно  прославляютъ  это 
уединете  на  лон^  пустынной  величественной  прг- 
роды  и  состоите  блаженнаго  мира,  охватившее  от- 
шельника. Челов-Бкъ  ничего  не  ищетъ,  ничего  не 
желаетъ.  Достигши  совершенства,  Нирваны,  еще 
въ  этой  жизни  можетъ  говорить  про  себя  вм-бст-Ь  съ 

60 


Сарипуттой:  «Я  не  стремлюсь  къ  смерти,  я  не  стре- 
млюсь къ  жизни;  я  жду  пока  придетъ  мой  часъ,  какъ 
слуга,  что  ожидаетъ  платы. 

Я  не  стермлюсь  къ  смерти,  я  не  стремлюсь  къ 
жизни,  я  жду,  пока  придетъ  мой  часъ,  сознательно 
и  пробужденнымъ  духомъ»167). 

Эти  указатя  на  положительное  воспр1ят1е  Нир- 
ваны —  этой  высшей  1гбли  буддгйскаго  учешя,  позво- 
ляютъ,  можетъ  быть,  вложить  и  бол-Ье  положитель- 
ный смыслъ  въ  нБкоторыя  свидетельства,  что  гово- 
рить не  только  о  глубоко  потрясающемъ,  но  бол-Ье 
того  —  о  радостномъ  впечатл-Ьнш  отъ  пропов-Ьди 
Будды.  Такъ  напр.  аскетъ  Кассапа  обращается  къ 
нему  со  словами:  «Кто,  о  господинъ,  слыша  учете 
Возвышеннаго,  не  былъ  бы  высоко  ут-Ьшенъ,  словно 
большой  радостью.  И  я  также,  услыхавши  теперь 
учете  Возвышеннаго,  высоко  ут-Ьшенъ,  словно  боль- 
шой радостью»168).  Не  даромъ,  поэтому,  ради  Нир- 
ваны, «этой  высшей  ц-Ьли  благочестивой  жизни»  — 
такъ  говорить  одна  изъ  излюбленныхъ  формулъ  буд- 
д1йскаго  канона  —  «юноши  (или  мужи)  изъ  добрыхъ 
семей  такъ  благородно  уходятъ  изъ  жизни  домашней 
въ  жизнь  бездомную»169). 

Итакъ  —  повторяю  —  мы  стоимъ  предъ  несомн-Ьн- 
нымъ  и  яркимъ  противор'Ьч1емъ  самого  основного  и 
и  р-Ьшительнаго  свойства,  выступающимъ  какъ  осо- 
бенно въ  психологш ,  въ  переживатяхъ,  такъ  от- 
части и  въ  самомъ  учети  буддизма. 

Нигилистически  определяемое  «угашете»,  не- 
бьте,  великая  «Пустота»  воспринимаются  нередко, 
какъ  нечто  безсмертное,  вечное,  какъ  Полнота  Бла- 
женства, среди  сухихъ,  ддалектическихъ  формулъ, 
среди  холодной  пустыни  отрицатя  звучать  вдругъ 
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мистичесше    тона.     Какъ    объяснить    это    противо- 
речие? 

Мы  видели:  Будда  не  задавался  мистической 
ц-блью  —  онъ  не  искалъ  Абсолюта,  точки  опоры, 
реальнаго  бьтя,  в^чнаго  и  непреложнаго,  стоящаго 
вне  волнъ  преходя щести.  Онъ  стремился  лишь 
вырваться  изъ  этого  потока  преходящести,  изъ 
этого  кошмара  бывашя,  который  въ  его  глазахъ 
охватывалъ  всв  категор1и  быт1я,  не  оставляя 
места  для  Абсолюта.  Логическимъ  выводомъ  изъ 
этого  воспр1ят1я  м1ра  долженъ  бы  быть  религ1оз- 
ный  нигилизмъ.  Но  на  деле  примешалось  много 
положительно-мистическихъ  элементовъ,  мистиче- 
скихъ  переживания  — правда ,  эмпирпческихъ  данныхъ 
и  не  обоснованныхъ  въ  буддшской  догматике170). 
Здесь  сказались  пережитки  и  вл1яшя  предшествую- 
щей религюзно-философской  траднцш  Индги171)  — 
особенно  системы  10ги,  съ  ея  подробно  разработан - 
нымъ  путемъ  мистическаго  созерцашя172).  И  въ  буд- 
д1йскомъ  ученш  о  четырехъ  ступеняхъ  созерцашя 
(}папа)  много  чертъ,  рисующихъ  состояше  положи  - 
тельнаго  блаженства,  съ  определенно  мистической 
окраской173).  Даже  и  въ  теоретическое  учете  буд- 
дизма какъ  будто  бы  кое-где  вторгается  что-то  вроде 
слабыхъ  намековъ  на  более  положительную  и  более 
радостную  веру.  Встречаются  какъ  будто  слабые 
отзвуки  пли  пережитки  веры  въ  существовате 
духовной  субстанщи174)  (что,  впрочемъ,  отнюдь  не 
вл1яетъ  на  общи!  ходъ  мысли,  отнюдь  не  изменяетъ 
основного  догмата  буддизма  —  отрицаше  субстан- 
щальности  души).  Случайно  слышимъ  также  изъ 
устъ  Будды  слова,  какъ  будто  указываюпця  на  что-то 
Абсолютное,  въ  чемъ  душа  можетъ  найти  точку  опоры, 
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слова  словно  взятыя  изъ  какой-нибудь  Упанишады: 
«Есть,  о  монахи,  ничто  Нерожденное,  Невозникшее, 
Несотворенное,  Непроисшедшее.  Еслибы,  о  монахи, 
не  было  этого  Нерожденнаго,  Невозникшаго,  Несо- 
твореннаго,  Непроисшедшаго,  то  нельзя  было  бы 
усмотреть  здесь  возможность  вырваться  изъ  Рожден- 
наго,  Возникшаго,  Сотвореннаго,  Происшедшая. 
Но  такъ  какъ,  о  монахи,  имеется  ничто  Нерожденное, 
Невозникшее,  Несотворенное,  Непроисшедшее,  — 
то  усматривается  поэтому  возможность  вырваться 
изъ  Рожденнаго,  Возникшаго,  Сотвореннаго,  Проис- 
шедшего»175). Не  только  предшествующей  рели- 
Нозно-философской  традищей  и  вл1яшемъ  окру- 
жающей духовной  среды  объясняются  подобный  вы- 
ражешя:  въ  нихъ  сказалась  глубокая  жажда 
души,  искавшей  не  мертвенной  пустоты  и  безжиз- 
ненно-холоднаго  покоя  буддДйскаго  об'Ьтоватя,  не 
отказа  отъ  всякой  жизни  и  всякаго  бьтя,  а  отдате 
жизни  преходящей,  несовершенной,  ради  совершен  - 
наго  бьтя  и  подлинной  Реальности176). 

Эта  горячая  жажда  души  сказалась  и  въ  т-Ьхъ 
повышенныхъ,  чисто -ми стическихъ  чаятяхъ  и  пере- 
живатяхъ,  что  часто,  какъ  мы  видели,  окрашиваютъ 
представлеще  о  Нирване,  заслоняя  ея  безрадостную, 
леденящую  душу  пустоту.  Итакъ,  отмеченный  въ 
буддизме  противоръ^пя  им^ють  прежде  всего  глу- 
бокое психологическое  обосновате:  это  былъ  кор- 
рективъ,  который  внесла  душа,  неудовлетворенная 
однимъ  голымъ  отрицашемъ,  однимъ  только  нега- 
тивнымъ  избавлешемъ  отъ  страдатя  и  отъ  всякой 
жизни,  и  хот-Ьвшая  неумирающаго,  непреходящаго 
бьтя,  коррективъ,  который  она  внесла  въ  холодную 
нигилистическую  дгалектику  учетя. 
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Впрочемъ,  эта  нигилистическая  окраска  остается 
т-Ьмъ  не  мен'Ье  основной  и  характерной  для  буддДй- 
скаго  пути.  Особенно  ярко  выступаетъ  ока  иногда 
въ  описатяхъ  высшей  ступени  буддшскаго  созер- 
цатя,  которая  до  известной  степени  должна  уже 
предвосхитить  Нирвану.  Выбрасывается  изъ  психики 
все,  всякое  чувство,  всякое  сознаше  —  даже  голое 
сознаше  бьтя177).  «По  прео долети  области  средней 
между  сознательнымъ  воспр1ят1емъ  и  невоспр1ят1емъ» 

—  такъ  характеризуется  восьмая  или  девятая  выс- 
шая ступень  экстаза  —  «достигаетъ  (мудрецъ)  пре- 
кращешя  какъ  сознашя,  такъ  и  ощущетя,  и  пре- 
бываетъ  въ  немъ»178).  Это  есть  «сознательное  дости- 
жеше  конца  еознашя»,  —  говорится  въ  одной  изъ 
древн'Ьйшихъ  частей  канона  —  въ  Дигха-Никайъ-  179). 
И  это  не  только  преходящштрансъ,  н'бтъ,  бол"Бе  того 

—  здъть  основная  и  характерная  черта  высшаго 
идеала  святости:  «Для  того,  кто  уже  ни  внешне,  ни 
внутренно  не  услаждается  ощущешемъ  .  .  .  для  него 
сознаше  прекращается»180).  И  въ  связи  съ  этнмъ 
въ  Дхаммападъ-  и  Сутта-НипатЬ,  этихъ  двухъ  худо- 
жественно столь  привлекательныхъ  книгахъ  будд1й- 
скаго  собрашя,  такъ  рисуется  образъ  совершеннаго 
мудреца:  онъ  стоить  уже  по  ту  сторону  какъ  злыхъ, 
такъ  и  добрыхъ  поступковъ181);  для  него  ничего  н-бтъ 
больше  ни  въ  прошедшемъ,  ни  въ  настоящемъ,  н'Ьтъ 
и  въ  будущемъ,  онъ  ни  къ  чему  больше  не  стре- 
мится182); онъ  «холоденъ,  свободенъ  отъ  всвхъ  сЬмянъ 
(грядущей  жизни)»183);  онъ  не  знаетъ  ни  радости, 
ни  печали184);  онъ  совершенно  одинокъ185);  онъ  отре- 
шился уже  и  отъ  дружбы  и  отъ  сострадатя188);  онъ 
не  знаетъ  ненависти,  но  уже  ничего  и  не  любитъ187). 
«Ибо    отъ    любви    происходить    скорбь,    отъ    любви 
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происходитъ  страхъ,  кто  свобод енъ  отъ  любви,  свог 
боденъ  отъ  скорби  и  страха» 188).  Итакъ,  «высуши 
все,  что  было  прежде,  чтобы  и  въ  будущемъ  ничего 
теб'Ь  не  предстояло!»  говорить  Сутта-Нипата189),  и 
восклицаетъ  радостно  и  торжествуя:  «Старая  жизнь 
прошла,  новой  жизни  не  будетъ!»190)  —  слова,  столь 
д1аметрально  противоположный  ликующему  воскли- 
цашю  Павла:  «старое  прошло  —  вотъ,  стало  новое!» 
(та  ад%сйа.  ладцЛ&ег,  16оЬ  уеуогеу  хасуа.191) 

А  съ  уничтожетемъ  моего  «я»,  съ  уничтожетемъ 
страдатя  уничтожается  и  м1ръ:  «Я  не  знаю  конца 
страдашю»,  говорить  Будда,  «кром-Ь  какъ  если 
достичь  конца  м1ра.  Но  я  возвещаю  вамъ,  что  въ 
этомъ  одушевленномъ  т'Ьл^,  которое  не  больше  са- 
жени, живетъ  весь  м1ръ,  и  уничтожете  м1ра,  и  путь 
къ  уничтожешю  м1ра»192). 

Итакъ,  еще  разъ:  вотъ  нигилистичесшй  выходъ, 
в-Брн-Ье  отрицате  выхода,  пропов-вдуемсе  буддиз- 
момъ  —  отказъ  отъ  бьгпя  и  своего  и  М1ра.  Однако 
сквозь  нигилистичесшй  покровъ  мерцаетъ  порой  для 
измученнаго  сердца  и  что-то  большее,  ч-Ьмъ  простое 
голое  небьгпе,  ч-Ьмъ  чисто  отрицательное  избавлете 
отъ  страдатя  и  жизни,  и  оно  говорить  тогда  востор- 
женными намеками  —  о  «Неизъяснимомъ»,  о  «Без- 
смертномъ»,  бол-Ье  того  —  о  «блаженной»  НирванЬ. 

III. 

Бол-Ье  определенную  точку  опоры,  ч-Ьмъ  буддизмъ, 
бол-Ье  ясньш  об-Ьтоватя  —  об-Ьтоватя  Полноты 
Жизни,  давала  своимъ  в-Ьрнымъ  возникшая  уже 
значительно  раньше,  ч-Ьмъ  проповедь  Будды,  ре- 
лиг1озно-мистическая    мудрость    брахманизма    (какъ 
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она  выразилась  въ  первую  очередь  въ  Упанишадахъ, 
а  зат'Ьмъ  и  въ  рядъ1  релишозныхъ  текстовъ  изъ  Ма- 
хабхараты,  и,  наконецъ,  уже  гораздо  позднее  —  въ 
систематизирующей  школьной  философш  Веданты). 
Для  насъ  не  такъ  важны  т-в  различный  философстя 
концепщи,  или  върн'ве  —  тъ-  многообразные  отт-Ьнки 
и  колебашя  мысли,  въ  которыхъ  брахманизмъ  стре- 
мился выразить  отношешя  исконной  Божественной 
Реальности  къ  м1ру  —  полное  отрицаше  д-Ьйстви- 
тельности  М1ра,  акосмизмъ  (существуетъ  лишь  то 
Единое,  Абсолютное,  м1ра  же  нътъ  вовсе,  онъ  — 
иллюз1я,  обманъ!)  —  точка  зр-Ьтя,  особенно  харак- 
терная для  позднъйшаго  философскаго  развитая,  или 
же  —  бол-Ье  обычное,  можно  сказать  господствующее 
м1ровоззр,вте  Упанишадъ:  учете  о  томъ,  что  Абсо- 
лютъ  проникаетъ  собою  весь  м1ръ,  переходящее  въ 
пантеистическое  отождествлете  м1ра  съ  Абсолю- 
том ъ193).  Для  върующей  и  жаждущей  Полноты 
Жизни  души  значеше  этихъ  вн'Ьшнихъ  умозритель- 
ныхъ  формулировокъ  ея  релитознаго  уб-Еждетя 
было  довольно  безразлично194)  —  одно  она  в-Ьрила, 
одно  знала,  и  это  звучитъ  въ  Упанишадахъ  на  разные 
тона,  со  всЬхъ  сторонъ:  истинная,  основная  Реаль- 
ность принадлежитъ  лишь  Тому,  Единому,  м1ръ 
существуетъ  лишь  чрезъ  Него,  или  м1ръ  есть  Оно 
Само,  только  подъ  нашимъ  угломъ  зр-втя,  или  м1ра 
нътъ  и  вовсе.  Но  есть  То  —  «Полнота»  бытая195). 
Подлинное,  Нензсякаемое,  Безсмертное,  то,  гд'Ь 
душа  можетъ  успокоиться,  истинная  сущность  души, 
не  только  ея  Родина196)  и  ц-вль,  но  ея  субстанщя, 
основа,  «Атманъ»  —  великое  м1ровое  «я»,  «Самость» 
м1ра  и  души,  «Реальность  Реальности»  (8аЪуа  8а1уа- 
8Уа)197)-  Это  есть  —  «ц-вль  Упанишадъ»198),  имя  Ему 
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—  «Предметъ  Томлетя»199);  «кто  позналъ  Его,  ста- 
новится мудрымъ,  и  ища  Его  пускаются  въ  путь 
аскеты,  въ  томленш  по  (иному)  краю»;  и  еще:  «познавъ 
Его,  брахманы  перестаютъ  желать  себъ-  сыновей, 
имущество,  м1ры,  и  какъ  нишде  пускаются  въ  без- 
домную жизнь»200).  Ибо  что  стбитъ  нашъ  м1ръ  и 
все  его  блага  и  наслаждешя  и  богатства:  «весь  м1ръ 
есть  добыча  смерти201)»,  онъ  полонъ  золъ,  онъ  охва- 
ченъ  безпрестаннымъ  процессомъ  умиратя,  все- 
увлекающимъ  вихремъ  преходящести,  и  такъ  дал-Ье 
безъ  конца  —  въ  безконечныхъ  повторетяхъ202),  онъ 
«безрадостенъ  и  объятъ  тьмою»203).  Наша  истинная 
сущность,  наше  истинное  «я»  томится  въ  немъ,  какъ 
пл'Ьнникъ,  какъ  безсильный,  жалтй  калька,  ско- 
ванное пДшями  смерти  и  мучительныхъ,  все  новыхъ 
возрождешй,  какъ  челов'Ькъ,  опьяненный  злыми 
чарами,  волшебнымъ  зельемъ  наваждешя  и  обмана204). 
Поэтому  «спаси  меня!»  —  взываетъ  царь  Вппас1га1па 
къ  мудрецу  Сакауапуа:  «ибо  я  чувствую  себя  въэтомъ 
м1р^Ь,  какъ  лягушка  въ  безводномъ  колодцв»205). 
Къ  чему  МН'Ь  всЬ  блага  м1ра,  «къ  чему  мн'Ь  все  то, 
что  не  можетъ  мн'Ь  доставить  безсмерия?»  говоритъ 
мудрая  жена  мудреца  Яжнавалкьи206).  «Изъ  не- 
бьтя  возведи  меня  къ  бытпо,  изъ  тьмы  возведи  меня 
къ  св-вту,  изъ  смерти  возведи  меня  къ  безсмертпо», 
такъ  читаемъ  въ  одной  изъ  Упанишадъ207).  Ибо  есть 
Ничто,  или  Н-екш  «Нестаръчонцй,  Древтй  .  .  .  В-Ьч- 
ный»208),  «существующей  Самъ  черезъ  Себя»,  нечто 
«Безсмертное,  Постоянное»,  «не  знающее  изм-Ьне- 
'нш»209),  «Лучезарноеи  Непреходящее».210)  Это  то,  что 
«по  ту  сторону  голода  и  жажды,  скорби  и  заблужде- 
шя,  старости  и  смерти»211),  «Великое,  свободное  отъ 
бол-взней»212),    «имя    которому:    «Высоко»,    ибо    Онъ 
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высоко  вознесся  надъ  всякимъ  зломъ»,213)  Неизречен- 
ный, Непостижимый,  «глубоко  сокрытый,  кото- 
раго  нельзя  ни  охватить  мыслью,  ни  измерить» 214) , 
Истинный,  Тотъ,  про  котораго  можно  лишь  сказать: 
«Онъ  есть!»215)  и  который  одинъ  только  истинно  и 
существуетъ216}.  Въ  Немъ  прпб-вжище217),  и  из- 
бавлеше  и  жизнь,  Онъ  есть  желанный  «берегъ»,  «по 
ту  сторону  скорби»238).  Про  Него  говорится:  «Без- 
конечное  есть  блаженство.  Ни  въ  чемъ  конечномъ 
не  можетъ  быть  блаженства.  Только  въ  Безконеч- 
ности  —  Блаженство»219).  И  еще:  «Брахманъ  есть 
Блаженство!»220)  И  изо  всвхъ  концовъ  этихъ  древ- 
нихъ  памятниковъ  звучитъ  намъ:  «Кто  позналъ  Его, 
достигъ  избавлетя;  кто  позналъ  Его,  достигъ  покоя; 
кто  Его  позналъ,  становится  безсмертнымъ!»221) 

Это  и  придаетъ  Упанишадамъ  тотъ  тонъ  сдержан- 
наго  паооса,  глубокого  сердечнаго  волнетя,  мисти- 
ческаго  трепета  и  глубины,  который  охватываетъ 
лучшая  изъ  нихъ222).  Радостную  в-Ьсть  возвъчцаютъ 
он-Ь:  есть  избавлете  изъ  царства  смерти,  преходя - 
щести,  множественности,  несовершенства.  Познай, 
что  все  это  —  Атманъ,  великш  Атманъ,  и  н-втъ  ничего 
бн-б  Его;  познай,  что  твоя  душа  укоренена  въ  Немъ223), 
что  твоя  душа  есть  Онъ  (1а11уатаз1223  ) — «это — ты!»); 
индивидуальность,  самость,  самоотдъ-лете  есть  злая 
иллюз1я:  истинно  существуетъ  лишь  То,  Великое, 
Единое.  Когда  это  познаешь,  то  «развязываются 
всгЬ  узы»224).  «Тотъ,  кто  прошелъ  по  этому  мосту, 
если  былъ  сл-впъ,  перестаетъ  быть  сл-бпымъ;  если 
былъ  раненъ,  перестаетъ  быть  раненымъ;  если  былъ 
скорбнымъ,  перестаетъ  быть  скорбнымъ.  Поэтому, 
когда  пройти  черезъ  этотъ  мостъ,  то  ночь  становится 
днемъ,  ибо  м1ръ  Брахмана  св'Ьтелъ  вов-вки» 225).   «Для 
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того,  кто  позналъ  истину  Брахмана,  солнце  уже  не 
всходить  и  не  заходить  —  для  него  вечный  день»  226). 
И  еще:  «тотъ,  кто  постигъ  То,  что  беззвучно,  без- 
образно, что  неощутимо,  что  не  им-ветъ  ни  запаха, 
ни  вкуса,  что  не  знаетъ  одряхл'Ьтя,  Вечное  безъ 
начала  и  безъ  конца,  превосходящее  всякую  вели- 
чину и  неизменное,  —  тотъ  освободился  отъ  челюстей 
смерти»227).  «Глазомъ  этого  Атмана  нельзя  увидать. 
Но  тгЬ,  кто  сердцемъ  и  умомъ  познали  Его  какъ  пре- 
бывающаго  въ  сердце,  гЬ  становятся  безсмертны»228). 
Это  не  есть  обычное  познаше,  это  есть  мистическое 
переживаше,  неизъяснимое  и  непонятное,  непере- 
даваемое въ  категоргяхъ  разсудка,  но  вместе  съ 
гвмъ  глубоко  реальное:  «Его,  Атмана,  не  можетъ 
познать  позиающш  —  Онъ  познается  не-познаю- 
щимъ:  въ  комъ  Онъ  пробудится,  тотъ  знаетъ  это  и 
обр-Ьтаегь  безсмерт1е»229).  Онъ  близко,  Онъ  внутри, 
Онъ  раскрывается  въ  глубииахъ  сердца,  какъ  ин- 
тимнейшая основа  нашего  существа  и  всего  суще- 
ствующего: «Есть  одинъ  Правитель- Атманъ,  который 
во  всЬхъ  вещахъ  .  .  .  Мудрецамъ,  которые  узрели  Его 
обитающимъ  въ  глубине  своего  <я»,  имъ  однимъ  при- 
надлежитъ  вечное  блаженство,  и  никому  иному»230). 

Тексты  Упанишадъ  полны  восторженныхъ  реченш 
объ  этихъ  повышенныхъ  переживашяхъ,  объ  этой 
радости  и  блаженстве,  несравнимыхъ  съ  радостью 
земли,  ощущаемыхъ  тЬми,  что  достигли  Атмана: 

«Мудрецъ,  что  чрезъ  созерцате  во  внутреннемъ 
существе  своемъ,  позналъ  сего  Древняго,  трудно 
зримаго,  въ  темноту  ушедшаго,  во  внутренней  пе- 
щере сокрытаго,  въ  бездне  пребывающаго  —  какъ 
Бога:  тотъ  поистине  оставилъ  далеко  за  собой  и 
радость  и  горе. 
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Смертный,  который  услыхалъ  и  воспринялъ  с1е, 
который  отбросилъ  все  внешнее  и  достигъ  тонкаго 
и  внутренняго  Существа,  тотъ  радуется:  ибо  онъ 
прхобрълъ  То,  что  является  источи икомъ  радости» 331). 

Желатя  успокоены232),  душа  охвачена  глубокимъ 
миромъ233),  распались  узы,  связывавппя  сердце234). 
Недаромъ,  Ыяетъ  лицо  у  познавшихъ  Атмана235). 
«Они»,  говорится  въ  Катхака  —  Упанишадъ,  «ощу- 
щаютъ  высшее,  неописуемое  блаженство,  говоря: 
Это  есть  То»  (т.  е.  отождествляя  себя  съ  Атма- 
номъ23с).  «Счастье  того,  кто  чрезъ  глубокое  созер- 
цате  омылъ  свой  духъ  отъ  всякой  нечистоты  и  по- 
грузился въ  Атмана,  не  можетъ  быть  описано  ника- 
кими словами:  это  нужно  самому  испытать  въ  глу- 
бине сердца» 237) .  Достигппй  такого  объединетя  съ 
Единой  Реальностью  восклицаетъ  въ  Махабхаратъ: 
«Я  нашелъ  въ  Брахме  свое  основаше,  я  подобенъ 
прохладной  вод-в  среди  л-Ьтняго  зноя,  я  успокоился, 
я  достигъ  полнаго  угашетя  (раптгуапп),  одно  бла- 
женство окружаетъ  меня»238).  Мудрецъ  Паньчадаси, 
представитель  позднейшей  релнг1озной  философш  — 
систематизащи  и  развитая  философш  Упанишадъ 
(системы  Веданты),  такъ  изображаетъ  въ  восторжен- 
номъ  гимн-в  это  высшее,  блаженное  состояше  духа: 
«Я  счастливь!  я  счастлршъ!  Я  им-вю  непосредствен- 
ное познаше  В'Ьчнаго  Атмана,  который  во  мнъ\  Я 
счастливь!  я  счастливъ!  Блаженство  Брахмы  яв- 
ственно открылось  моему  взору. 

Я  счастливъ,  я  счастливъ!  Отнын-в  я  не  буду 
бол-Ье  ощущать  скорби  существоватя ;  невътгЬте,  въ 
которомъ  я  былъ  относительно  самого  себя,  исчезло. 

Я  счастливъ,  я  счастливъ!  Мн-в  больше  ничего 
не  остается,  что  бы  я  долженъ  былъ  еще  сделать. 
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Я  достигъ  всего,  что  должно  было  быть  достигну- 
тымъ. 

Я  счастливъ,  я  счастливъ!  Какое  счаспе  въ  мгр-в 
можетъ  быть  приравнено  къ  моему?  Я  счастливъ,  я 
счастливъ,  да  —  дважды  и  трижды  счастливъ!»239) 

Избавлете  же  это  и  блаженство  состоять,  какъ 
мы  уже  видели,  въ  томъ,  чтобы  познать,  что  мы  не 
отличны, что  мы вполяв  тождественны  съ  в'Ьчнымъ 
Атманомъ,  что  все  отлич1е  и  индивидуализащя  есть 
лишь  злая  иллюз1я,  лишь  обманъ,  лишь  наваждеше, 
которое  безсл'Ьдно  исчезаетъ  для  того,  кто  ощутилъ 
этотъ  божественный  Атманъ  за  свое  «я»,  за  себя  са- 
мого. «Поистине,  кто  позналъ  это  высшее  Боже- 
ственное (Брахманъ),  тотъ  самъ  уже  есть  этотъ 
Брахманъ».  «Если  человъжъ  уразумъ\пъ  Атмана, 
говоря:  «я  —  Онъ»,  то  что  еще  остается  ему  же- 
лать? .  .»240)  Т.  е.  избавлеше  дано  въ  пантеистиче- 
скомъ  отождествленш  своей  духовной  сущности  съ 
божественнымъ  Абсолютомъ.  Решете  проблемы, 
свидетельствующее  объ  огромномъ  павосЬ  духовнаго 
порыва,  но  полное  т-бхъ  внутреннихъ  противореча, 
которыя  носитъ  въ  себе  пантеизмъ  вообще,  въ  част- 
ности пантеистическое  приравнеше  слабой,  бедной 
человеческой  природы  къ  исконной  и  божественной 
Реальности.  Проблема  зла  —  греха,  страдатя  и 
смерти  остается  нерешенной. 

Далее,  холодомъ  в'Ьетъ  отъ  безм-врнаго,  все  сбни- 
мающаго  и  все  поглощающаго  въ  себя,  но  не  согр-в- 
таго  жизнью  любви,  Бога  Упанишадъ 241).  Наконецъ, 
путь,  по  которому  шествуетъ  души  —  къ  дости- 
жешю  этого  Бога!  Онъ  часто  полонъ  внутренняго, 
паеоса  —  паеоса  страстнаго  искашя  и  отречетя  отъ 
всего   ради   этого   познатя    Единой    Реальности 242;, 
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Мы  видели,  чтб  отвечала  жена  мудраго  Яжнавалкьи 
своему  мужу,  когда  онъ,  уходя  изъ  м1ра  въ  уединете, 
хогблъ  оставить  ей  свои  богатства:  «Къ  чему  мн-Ь  то, 
что  не  можетъ  мнъ"  доставить  безсмертш?  Лучше 
поэтому  сообщи  мн-Ь,  господинъ,  то  знате,  которымъ 
ты  обладаешь»243).  Напрасно  и  богъ  смерти  Яма 
старается  соблазнить  молодого  брахмина  Начике- 
таса  всеми  благами  м1ра  —  лишь  бы  тотъ  отказался 
отъ  искашя  ответа  на  свой  безстрашный  вопросъ  о 
конечной  1гвли  бьпчя,  о  жизни  по  ту  сторону  смерти. 
Но  Н"втъ  дара,  равнаго  этому  познатю,  и  Начикетасъ 
отвергаетъ  всЬ  соблазны  Ямы,  всЬ  его  обольститель- 
ный об-Ъщатя  и  избираетъ  познаше  Тайны244).  «По- 
знавъ  этого  Атмана»  —  мы  вид-Ьли  —  «брахманы 
перестаютъ  желать  себ'Ь  д-Ьтей,  имущество,  м1ры,  и 
какъ  яипце  пускаются  въ  бездомную  жизнь» 245).  Такъ 
и  въ  МахабхарагЬ  читаемъ:  «Кто  не  отрекся,  не  при- 
детъ  къ  блаженству;  кто  не  отрекся,  не  придетъ  къ 
Вышнему;  кто  не  отрекся,  не  уснетъ  въ  безопасности 
и  мир-в.  Отрекись  отъ  всего  и  будь  счастливъ!»246) 
Въ  такихъ  чертахъ  рисуется  въ  одной  изъ  Упани- 
шадъ  идеалъ  мудреца:  Онъ  «успокоенъ,  укрощенъ 
духомъ,  полонъ  отречетя,  терп'Ьливъ  и  сосредо- 
точенъ,  онъ  видитъ  себя  въ  Атман-Ь,  онъ  на  все  взи- 
раетъ  какъ  на  Атмана.  Страдаше  не  поб'Ьждаетъ  его, 
онъ  поб'Ьждаетъ  страдаше  .  .  .  Онъ  свободенъ  отъ 
зла,  свободенъ  отъ  осквернетя,  свободенъ  отъ  со- 
мн-вшй»  .  .  . 247)  Сходнымъ  образомъ  изображается 
идеальный  мудрецъ  и  въ  одномъ  м-всгв  Махабхараты: 

<Св0б0ДНЫЙ   ОТЪ   ПрОТИВОПОЛОЖНОСТеЙ,   ОТЪ  ВН'ВШНИХЪ 

почитан1й  и  зововъ  о  помощи,  безъ  самости,  безъ 
сознашя  своего  <я»,  безъ  пртбр'Ьтетй  и  обладатя, 
причастный  къ  высшему  «Я»  (Атману),  безъ  желанш, 
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безъ  качествъ,  умиренный,  безъ  привязанности  и 
зависимости,  держась  Атмана  и  познавая  Реальность, 
онъ  будетъ  избавленъ,  въ  этомъ  н^тъ  еомпЬтя!»248) 

Однако  нужно  сказать:  недаромъ  такимъ  холод- 
нымъ  является  Богъ  Упанишадъ  и  Веданты  —  холо- 
домъ  в-Ьеть  и  отъ  этого  пути  объединетя  съ  Нимъ. 
Все  дЬло  —  въ  познати  и  въ  безстрастной  эмансипащи 
отъ  всЬхъ  связей  и  всЬхъ  привязанностей,  вытекаю- 
щей изъ  познашя.  Добродетель  является  лишь  сред- 
ствомъ,  лишь  ступенью  къ  этому  высшему  равно- 
душно2*9), къ  этому  совершенному  кв1этизму  25°),  что 
уже  по  ту  сторону  нравственнаго  различетя,  по  ту 
сторону  добра  и  зла251).  И  при  томъ  путь  этотъ 
одинокъ  и  полонъ  эгоизма:  н^тъ  зд^сь  любви 251а),  той 
горящей  любви,  что  изливается  со  своего  В'Ьчнаго 
Объекта  и  на  м1ръ  и  на  ближняго.  Безмятежное, 
холодное,  кв1этистическое  безстраспе  —  недаромъ 
въ  Махабхарат-Ь  сравнивается  такой  мудрецъ  съ  без- 
чувственнымъ  камнемъ252)  —  подавлете  всЬхъ 
чувствъ  и  представлены*253),  а  подъ  конецъ  усы- 
плен1е  и  самого  сознатя  (иногда  уже  путемъ  искус- 
ственной тренировки) 254)  — вотъ  въ  какихъ  краскахъ 
нередко  рисуются  взору  высш1я  ступени  этого  пути 
и   самая  1Гбль   его  —  объединете  съ  Атманомъ255). 

Отсюда  еще  одинъ  шагъ  —  и  получится  Нирвана 
буддизма. 

Бол^е  горяч1е  тона  —  взаимоотношеше  любви  съ 
Божествомъ,  воспринятымъ,  какъ  Личность  —  про- 
явились въ  поздн'Ьйшихъ  теистическихъ  культахъ 
Индш,  въ  многочисленныхъ  сектахъ,  связанныхъ  съ 
Вишну  и  Шивой.  Начала  этой  теистической  мистики 
находимъ  уже  и  въ  Махабхарагв 256)   (наряду  и  съ 
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пантеистическими  течешями  въ  духъ*  Упанишадъ), 
особенно  въ  ея  знаметггБйшемъ  эпизоде  —  «Бхага- 
ватгигв»,  этомъ  шедевре  религиозной  литературы 
Индш.  О  вершинахъ  религтзно-мистическихъ  пере- 
живашй  индусскаго  теизма  придется  много  говорить 
въ  следующей  глав'Ь.  Сл'Ьдуетъ  только  оговорить 
уже  сейчасъ,  что  на  практике  онъ  часто  т-бсн'Ьйшимъ 
образомъ  уживался  и  уживается  (конечно,  не  у 
такихъ  великихъ  мистиковъ,  какъ  Кабиръ  или 
Рабиндранатъ  Тагоръ)  съ  весьма  р-Ьзко  выраженными 
формами  сектиментально-чувственнаго  и  сладостраст- 
наго  политеистическаго  культа 257).  И  вм-бсгб  съгбмъ 
изъ  его  среды  вышелъ  рядъ  глубоко-проникновен- 
ныхъ  провозв'Ьстниковъ  личнаго,  горячо-любовнаго, 
облагораживающаго  дупгу  общешя  съ  Твмъ,  кого 
душа  восприняла  не  только  какъ  Полноту  Жизни, 
но  и  какъ  любящаго  Бога. 

IV. 

Въ  древней  Грещи,  а  зат'Ьмъ  въ  греко-ркмскомъ 
мхр'Ь,  въ  эпоху  эллинизма,  мы  им'Ьемъ  рядъ  релн- 
г1озныхъ  движетй  и  культовъ,  которые  стремятся 
дать  отв'Ьтъ  на  горячую  жажду  души  —  жажду  без- 
смерт1я,  избавлетя  отъ  преходящести,  отъ  страдашй, 
отъ  уничтожетя258).  «Я  истомилась  отъ  жажды  и 
погибаю»  —  такъ  говорить  (на  орфической  могильной 
табличке)  душа,   затерявшаяся  въ  пустынь  жизни. 

Удовлетвореше  своей  жажды,  Полноту  Жизнм, 
Полноту  Быт1я  ищетъ  она  на  лон'Ь  великаго  природ- 
наго  Ц-Ьлаго  —  у  грудей  Матери-Природы,  въ  мощно- 
текущей,  охватывающей  ее  со  всЬхъ  сторонъ  жизни 
Космоса,  полной  производящей  силы,  сотканной  кзъ 
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умирангй  и  рождетй,  в'Ьчно  юной  и  в'Ьчно  обновляю- 
щейся. Таковъ  смыслъ  великихъ  натуралистическихъ 
культовъ  —  культа  Дениса,  съ  его  буйнымъ  весе- 
л1емъ  пробуждающихся  юныхъ  силъ  и  соковъ  При- 
роды, съ  его  торжествомъ  и  печалью,  таковы  таин- 
ства передневосточныхъ  ежегодно  умирающихъ  и 
воскресающихъ  боговъ  природной  жизни  —  Аттиса, 
Адониса,  Озириса-Сераписа,  воспринятыя  античнымъ 
м1ромъ  въ  эпоху  эллинизма. 

Душа  стремится  погрузиться  въ  это  манящее  лоно 
великой  природной  и  божественной  жизни,  она  стре- 
мится слиться  съней,  отказаться  отъ  своего  ограничен- 
ная, утлаго  челов"Бческаго  «я»,  сделаться  одной  изъ 
струекъ  въ  этомъ  общемъ,  огромномъ,  стихшно  вол- 
нующемся потоке,  отождествиться  съ  этимъ  постоян- 
но воскресающимъ,  в'Ьчно  юнымъ  богомъ! 

Недаромъ  въ  культъ  Д1ониса  —  Вакха  поклонни- 
ки носятъ  имя  самого  бога:  (Зах%01,  ^ахуси.  ТЬсн'Ьй- 
шее  органическое  объединеше  съ  богомъ  давала,  въ 
культъ  Дшниса,  невидимому,  и  сакральная  трапеза, 
ибо  молодой  бычокъ  или  козленокъ,  раздиравнпйся 
верными  на  части  и  жадно  ими  пожиравшшся  въ 
сыромъ  вщгЬ,  являлся,  повидимому,  временнымъ 
воплощешемъ  самого  бога. 

Въ  поздыъйшихъ  эллинистическихъ,  пришедшихъ 
съ  Востока,  культахъ  умирающаго  натуралистиче- 
скаго  божества  им'Ьемъ  то  же  интимное.  тъсное  участ1е 
въ  божественной  жизни:  участ1е  въ  страдашяхъ  бога, 
скорбь  вм-Ьст-Ь  со  всей  природой  о  роковой,  В'ЬЧНО 
неотм-Ьнной,  въчно-повторяющейся ,  безсмысленной  и 
жестокой  его  смерти  —  когда  замирали  природные 
соки  и  высыхала  растительность  подъ  дъйств1емъ 
палящаго  зноя,  и  радость  объ  его  возстанш  къ  жизни 
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— когда  возрождалась  жизнь  Природы.  Съ  этимъ 
возсташемъ  бога  къ  новой  жизни  соединялись  горя- 
ч1я  чаяшя  мистовъ.  Наивысппй  подъемъ  этихъ  чаянш 
(или  во  всякомъ  случае  наиболее  яркое  дошедшее  до 
насъ  выражеше  ихъ)  им'Ьемъ  въ  гвхъ  словахъ,  что 
въ  одномъ  изъ  такихъ  культовъ  жрецъ  провозгла- 
шалъ  торжественнымъ  шепотомъ,  ночью,  среди  на- 
пряженнаго  безмолв1я  в-врныхъ.  Онъ  возвъчпалъ 
имъ  возсташе,  оживлете  только  что  еще  передъ 
гЬмъ  бездыханнаго  и  оплакиваемаго  бога: 

«Мужайтесь,  мисты  спасеннаго  бога: 
И  намъ  изъ  скорбей  избавлете  грядетъ!» 
ваддеТхе,  /хуохш  тоЪ  деоь  оеосоо/лероу. 
еотш  уад  гци1у  ёх  лоусоу  осотудш259). 

Богъ  воскресъ  —  и  мистъ  воскреснетъ,  и  мистъ 
пр1общится  къ  его  торжествующей,  победной,  в'Ьчно 
обновляющейся  Жизни!  таковъ  смыслъ  этихъ  чая- 
тй  260). 

Но  что  это  была  за  Жизнь?  была  ли  въ  ней  Пол- 
нота и  преодолимо  смерти  и  скорби  умиратя  и 
жел'Ьзныхъ,  безжалостныхъ  законовъ  м1ра?  Это  была 
великая  жизнь  природнаго  Цъ-лаго,  подчиненная 
этимъ  в'Ьчнымъ  и  роковымъ  м1ровымъ  законамъ, 
жизнь,  гармотя  и  богатство  которой  было  соткано 
изъ  радостей,  а  вм-Ьст-в  съ  гЬмъ  —  и  изъ  страдашй, 
изъ  жизненнаго  подъема,  а  зат'Ьмъ  —  и  отмиратя 
всего  отд'Ьльнаго,  всего  индпвидуальнаго,  жизнь, 
которая  въ  сущности  была  равнодействующей,  сла- 
гаемой безконечнаго  ряда  смертей,  которая  была 
ограничена  и  замкнута  въ  вгБчно-неизмъ,нномъ,  неот- 
м'Ьннмомъ  натуралистическомъ  круговороте.  Изъ 
этого  мучительнаго  круговорота,  изъ  этого  царства 

76 


природной  закономерности  и  необходимости,  изъ 
царства  жизни  природной,  которая  являлась  на 
самомъ  деле  царствомъ  смерти,  прекрасный  уми- 
рающий юноша  —  богъ  не  могъ  вырвать  в'Ьруюпця 
въ  него  души.  Онъ  самъ  былъ  его  рабомъ  и  шгЬнни- 
комъ,  более  того  —  самъ  былъ  олицетворешемъ  этого 
круговорота:  онъ  умиралъ  роковымъ  и  безсмыслен- 
нымъ  образомъ,  невольно  и  необходимо,  смерть  его 
была  лишена  всякаго  духовнаго  порыва,  всякаго 
просв'Ьтляющаго  этическаго  значетя  —  ужасная  и 
неизбежная  смерть  оскопленнаго  бога  оплодотворя- 
ющихъ  силъ  Природы;  а  когда  онъ  воскресалъ,  то 
для  того,  чтобы  снова  и  снова  умирать,  и  такъ  далее, 
безъ  конца.  Такой  богъ  не  могъ  быть  адэкватнымъ 
носителемъ  этихъ  связывавшихся  съ  его  культомъ 
горячихъ  чаятй,  этой  жажды  сердца,  что  стре- 
милось успокоиться,  отдохнуть  отъ  потока  пре- 
ходящести,  отъ  томящаго  круговорота,  освободиться 
отъ  власти  тл^шя  и  умирашя  на  лоне  Полноты 
Жизни. 

Случайно,  изъ  цЬлаго  ряда  дошедшихъ  до  насъ 
могильныхъ  табличекъ  (отъ  1У-го  в.  до  Р.  X.  по  II  в. 
по  Р.  X.),  мы  знаемъ,  что  таинства  орфиковъ  обещали 
своимъ  в'Ьрнымъ  это  освобождение  изъ  «круга». 
Орфики  какъ  разъ  особенно  болезненно  и  остро 
ощущали  скорбь  бывашя  и  преходящести.  Съ  та- 
кимъ  ужасомъ  говорятъ  они  о  неизм'Ьнномъ  косми- 
ческомъ  круговороте  смертей  и  рождетй:  это  без- 
радостный «кругъ  Необходимости»  (хухХод  'Агаухцд), 
«колесо  становлешя  и  рока»  (гуд  МоТ/зад  тдо%од  хал 
щд  уеУЕоесод),  «кругъ  горестный,  тяжелый»  (хьхХод 
^адьпЕуЩд,  адуаХеод).  Но  орфическая  душа  чувству- 
ешь, что  она  «не  отъ  м1ра  сего»: 
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«Земли  я  дитя  и  зв-взднаго  неба, 
Но  родъ  мой  —  небесный»  .  .  . 

и  она  в'Ьритъ  въ  конечное  кзбавлеше  изъ  подъ  власти 
космоса  и  его  законовъ  чрезъ  пр1общете  къ  боже- 
ственной жизни: 

«Я  выскочилъ  изъ  круга  тяжелаго  и  горестнаго! 
«Я  достигъ  желаннаго  вйнца  быстрыми  стопами  .  .  . 
«Блаженный   и    счастлив-вйппй,    богомъ   ты   будешь 

вм-Ьсто  человека»...261) 

Въ  этихъ  орфическихъ  чаятяхъ  греческая  душа 
временно  какъ  будто  отделяется  отъ  почвы  нату- 
рализма, однако  это  было  лишь  временнымъ  по- 
рыв о  мъ;  божественная  жизнь  для  орфиковъ  есть 
жизнь  того  же  великаго,  космическаго  Ц-влаго,  могу- 
чая и  радостная  въ  своемъ  бурномъ,  всеохватываю- 
щемъ  потоке,  полная  силъ  и  подъема,  но  .  .  .  ско- 
ванная т-Ьми  же  ц-впями  натуралистическаго  закона 
всеобщей  смерти  и  тл-втя.  Въ  этихъ  чаятяхъ  орфи- 
ческой души  сказалась  горячая  жажда  иной  — 
подлинной  Полноты  Бьтя,  жажда  избавлен1я. 
И  гЬмъ  не  мен^е,  выхода,  т.  е.  не  временнаго,  а 
окончательнаго  выхода  изъ  круга  на  почве 
натурализма  и  натуралистической  веры  быть  не 
можетъ. 

Здесь  же  мы  еще  въ  царстве  натурализма262). 
Нравственный  и  релипозный  порывъ  орфической 
в-вры  стремится  раздвинуть  его  рамки,  вырваться  за 
его  пределы  и  временно  какъ  бы  отделяется  отъ  его 
почвы.  Но  неумолимый  Рокъ  все  возвращаетъ  опять 
на  свое  место.  Божественная  просветленная  жизнь 
есть  жизнь  лишь  гвхъ  же  высшихъ  космическнхъ 
силъ,  и,  какъ  ни  жаждетъ  того  душа,  но  кругъ  лож- 
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наго  быватя,   злое,   мучительное  «колесо  генезиса» 
еще  не  отменено  нав-вки. 

Философ1я  Платона  порвозгласила  иной  м1ръ 
—  м1ръ  в'вчныхъ,  нетл-Ьнныхъ  сущностей,  не  под- 
чиненныхъ  законамъ  быватя  и  изм^нетя,  «не  см-в- 
шанныхъ  съ  земнымъ  соромъ»,  м1ръ  изначальной, 
подлинной  и  непреходящей  Реальности!  Бол'Ье  того: 
собственно  тотъ,  истинный  м1ръ  одинъ  только  въ 
действительности  и  существуетъ,  весь  нашъ  окру- 
жающей эмпирически  м1ръ  есть  лишь  отблескъ  его 
въ  мутно мъ  зеркале  «небьтя»  —  матерш,  самъ  же 
по  себ'Б  лишенъ  всякой  субстанщональности;  ибо  все 
бьгпе  и  вся  действительность  и  жизнь  принадлежитъ 
лишь  тому  Царству  —  в'вчныхъ  и  божественныхъ 
идей.  И  это  есть  родина  души.  Какимъ  мисти- 
ческимъ  подъемомъ  дышутъ  тъ-  м-Ьста  въ  «ШитЬ», 
«Федр"Б»  и  «Государстве»,  где  Платонъ  пытается 
изобразить  безмерное  и  покоряющее  душу  величие 
и  красоту  подлинной  Божественной  Жизни!  «Кто 
въ  посл-Бдовательномъ  порядке  и  правильно  созер- 
цалъ  красоту»,  читаемъ  въ  «Пире»,  «тотъ,  прибли- 
жаясь уже  къ  окончательному  посвящетю  въ  таин- 
ства любви  (тёХод  г(дг}  Шг  гсог  ёдсопхшу) ,  неожиданно 
узритъ  нечто  изумительное,  Прекрасное  по  самому 
существу  своему  (л  дау/иаотог,  тг]у  срххиу  хаХог),  то 
самое,  ради  чего  были  понесены  и  всв  преды- 
дущее труды.  Эта  Красота,  во  первыхъ,  вечна, 
не  подвержена  ни  возникновение,  ни  гибели,  не  рас- 
тетъ  и  не  ветшаетъ,  во  вторыхъ,  она  не  является  пре- 
красной съ  одной  стороны  и  безобразной  съ  другой, 
иногда  —  да,  а  иногда  —  и  нъ-тъ,  прекрасной  въ 
одномъ  отношенш,  а  безобразной  въ  другомъ,  здесь 
прекрасной,    а    тамъ    безобразной,    прекрасной    для 
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однихъ  и  безобразной  для  другихъ».  Красота  эта 
не  предстанетъ  ему  подобной  какой-нибудь  частной, 
отдельной  красотЬ,  чувственнаго  или  духовнаго 
порядка,  «ни  какъ  н'Ьчто  пребывающее  въ  чемъ-либо 
другомъ,  напр.  въ  живомъ  существе  или  на  земл'Ь, 
или  на  небе,  или  еще  въ  чемъ-нибудь,  но  она  от- 
кроется ему  пребывающей  сама  по  себе  и  постоянно 
тожественной  сама  собою,  тогда  какъ  всв  остальныя 
прекрасный  вещи  причастны  къ  ней  .  .  .  Предполо- 
жимъ,  что  кому-нибудь  удастся  узреть  самое  абсо- 
лютную красоту,  чистую,  светлую,  несмешанную, 
незапятнанную  человеческой  плотью  и  красками 
и  всевозможнымъ  другимъ  смертнымъ  соромъ,  но 
самое  божественную  Красоту  въ  ея  простоте  и  един- 
стве —  думаешь  ли  ты,  что,  плоха  была  бы  жизнь 
такого  человека,  взирающаго  туда  и  созерцающаго 
эту  красоту  и  пребывающаго  съ  ней  въ  общенш?»263) 
Поскольку  и  м1ръ  земной  разсматривается  Пла- 
тономъ  лишь  какъ  послушное  отображеше  того, 
горняго  м1ра,  —  и  онъ  прекрасенъ,  и  восхваляется 
въ  восторженныхъ  выражетяхъ  (такъ  въ  «Тимее»). 
Однако,  на  этой  точке  просв^тленнаго  монизма, 
видящаго  повсюду  лишь  единое  царство  подлинной 
Реальности,  Платонъ  не  смогъ  удержаться:  матер1я 
и  связанный  съ  нею  принципъ  ирращональности, 
косности,  несовершенства  и  зла  въ  м1р-Б,  хотя  и 
отрицается  за  ними  метафизическая  сущность,  хотя 
матерш  признается  «небьпчемъ»  —  т-вмъ  не  менее 
даютъ  себя  чувствовать  въ  достаточной  мере  ощу- 
тительно и  реально.  Отсюда  тотъ  р-БЗкш  дуализмъ, 
выступающш  у  Платона  въ  самые  различные  першды 
его  философскаго  развитая,  отсюда  глубок1я  ноты 
пессимизма  и  призывъ  бегства  изъ  м1ра.    Особенно 
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ярко  это  пессимистическое  отношете  къ  окружающей 
насъ  ложной  действительности  выразилось  въ  зна- 
менитомъ  мие-в  о  «Пещере»  (изъ  VII  кн.  «Государ- 
ства») или  въ  сл'Ьдующнхъ  словахъ  изъ  «веэтета»: 
«Зло  не  можетъ  ни  быть  искоренено,  ибо  всегда 
должно  быть  что-нибудь  противоположное  благу,  ни 
иметь  своего  пребыватя  у  боговъ.  Но  вращается 
оно  по  необходимости  въ  смертной  природе  и  въ 
этомъ  нашемъ  м-бсге»,  т.  е.  дольнемъ  м1ръ\  «Поэтому- 
то  и  нужно  стремиться  бежать  отсюда  туда  возможно 
скорее»264). 

Итакъ  разрывъ  между  обоими  м1рами!  бежать 
отсюда  туда,  изъ  области  лжи  и  тлъ-щя  на  ту  родину 
духа,  въ  то  царство  нетленной  и  изначальной  Кра- 
соты, царство  незыблемой  Истины!  Ибо  душа,  по 
самой  природе  своей,  органически  сродственна,  «по- 
добнее всего  божественному,  безсмертному,  умному 
и  одновидному,  неразлагающемуся  и  всегда  неиз- 
менно и  тожественно  пребывающему»265),  и  въ  немъ 
она  обретаетъ  свою  подлинную  жизнь;  отдаваясь  же 
чувственному,  она  живетъ  ложной  видимостью  жизни 
недостойной  ея,  униженной  и  животной. 

Тамъ  —  заветная  пристань  дущи,  источникъ  и 
цель  ея  томлешя.  Когда  Платонъ  говорить  объ 
этой  заветной  цели,  хотя  бы  мимоходомъ,  мистиче- 
сгай  трепетъ  согреваетъ  его  слова.  «Пришедппй  къ 
ней  находитъ  какъ-бы  отдыхъ  отъ  пути  и  конецъ 
своему  странствпо»266).  Уже  при  жизни  душа  фило- 
софа, удаляясь  чувственности  и  следуя  разуму, 
«созерцаетъ  Истинное,  Божественное  и  Непрелож- 
ное и  питается  имъ»267).  Вся  жизнь  философа  есть 
поэтому  томлете  по  небесной  родине,  «подготовка 
къ  смерти»268),  отрицате  М1ра  и  делъ  его.    Это  на- 
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строеше  запечатлено  въ  цЬломъ  ряде  важнвйшихъ 
д1алоговъ. 

Правда,  Платонъ  д-влаетъ  также  и  попытку  при- 
мирить оба  м1ра,  перебросить  мостъ  между  ними  — 
въ  учеши  объ  Эросе  и  въ  утоши  идеальнаго  Госу- 
дарства. Однако  облагораживающая  сила  Эроса  не 
касается  самой  матерш,  а  лишь  отблесковъ  духовнаго 
начала,  разсЬянныхъ  среди  нея,  а  идеальное  Госу- 
дарство оказывается  несостоятельнымъ:  въ  действи- 
тельности оно  —  царство  безм-Брнаго  духовнаго 
гнета,  а  познаше  Истины,  ради  котораго  оно  соб- 
ственно только  и  существу етъ,  является  достояшемъ 
лишь  немногихъ  избранныхъ  —  лишь  аристократовъ 
духа. 

И  философ1я  Платона  возвращается  такимъ  обра- 
зомъ  къ  той  же  раздвоенности,  той  же  непримирен- 
ности, тому  же  исходному  пункту.  1Шръ  земной  «во 
зле  лежитъ»;  есть  м1ръ  Правды;  нужно  бежать 
туда  въ  этотъ  м1ръ  Правды  отдельной  дуптв  или  же 
небольшой  кучк-Ь  избранныхъ  —  истинныхъ  фило- 
софовъ. 

А  м1ръ  остальной  такъ  и  обреченъ  во  злъ  лежать 
и  н^тъ  ему  избавлешя:  ибо  н^тъ  въ  немъ  историче- 
скаго  процесса,  поступательнаго  развипя,  а  царитъ 
въ  немъ  лишь  неизбежный,  вечно  повторяющейся 
натуралистическш  круговоротъ.  Царство  тлетя, 
область  бывашя  и  ложной  видимости,  такъ  же  вечно, 
такъ  же  неизменнно  существуетъ  въ  своей  измен- 
чивости, какъ  и  царство  подлинно  реальнаго  —  не- 
тленныхъ  и  вечныхъ  идей.  Матер1я,  какъ  мы  ви- 
дели, необъяснима.  Она  —  небыпе,  и  въ  то  же 
время  она  ■ —  источннкъ  всего  несовершенства  и  зла 
въ  м1ре,  она  имеетъ  силу  заглушить,  исказить  от- 
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блескъ  идеальныхъ  «образцовъ»,  прототиповъ  всего 
существующаго ,  она  даетъ  чувствовать  себя  въ  до- 
статочной м-вр-в  ощутительно  и  реально.  Зло  въ 
лирй  неизбежно,  неотменимо  и  необходимо:  оно  есть 
необходимое  слтЬдствхе  см'Ьшаннаго  происхождешя 
всего  видимаго  космоса,  этой  см-Ьси  истиннаго  «бьтя 
съ  небьгпемъ»,  оно  вытекаетъ  изъ  самой  природы 
вещей.  И  смерть  и  тл'вте,  какъ  и  зло  и  несовер- 
шенство, несмотря  на  всю  красоту  этого  чувствен- 
наго  м1ра,  которую  такъ  прославляетъ  Платоыъ  въ 
своемъ  «Тиме-в»,  царятъ  въ  этомъ  мхр'Ь  в'Ьчно  и  не- 
преложно. Н-бть  полноты  победы  жизни  надъ 
смертью,  торжества  царства  духа  надъ  царствомъ 
тл'Ьтя . 

Существуетъ  вечный,  реальный  м1ръ  идей,  ко- 
торому присуща  истинная  действительность,  а  во 
главе  этого  царства  идей  возвышается  Идея  Блага, 
или  же  Богъ,  Создатель,  Устроитель  м1ра,  согласно 
«Тимею».  Но  неподлинная,  неистинная  реальность, 
натуралистически  м!ровой  процессъ,  съ  его  закономъ 
преходящести  и  уничтожетя,  сила  матерш,  въ  основе 
своей  независимой,  чуждой  и  враждебной  Божеству 
и  въ  то  же  время  лишенной  метафизическаго  бьтя, 
сила,  стало  быть,  небыт1я,  принципъ  косности 
и  смерти  полагалъ  пред'Ьлъ  Божественной  власти. 
О  натуралистичесшй,  вечно-неизменный,  в-Ьчно- 
тожественный  «81а1из  ^ио»  разбивалась  мощь  горней, 
идеальной  действительности,  сила  абстрактно-ращо- 
налистическаго,  бледно  трансцендентнаго  философ- 
скаго  Бога.  Такой  Богъ,  односторонне-исключитель- 
ный и  холодный,  далекш  м1ру,  по  существу  своему 
—  безлично-логическое  поште,  результатъ  фило- 
софской   абстракцш,    не    могъ    победить    реально- 
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царящую  въ  м1р"Б  смерть,  не  могъ  раскрыть  въ  м1р-Б 
всепобеждающую,  всеохватывающую,  прензбыто- 
чествующую  —  конкретную  полноту  Царства  Вечной 
Жизни.*) 


Въ  пропов-вди  ранняго  хриспанства  новая  струя 
влилась  въ  м1ръ,  новая,  неслыханная  в-Ьсть,  которая 
называла  себя  «благой  вестью»  —  егнхууёЛюг.  Эта  в-Ьсть 
говорила  не  о  какомъ-либо  миеологическомъ  во- 
площенш  неизм'Ьннаго  природнаго  процесса  съ  его 
въчнымъ  круговоротомъ  —  тутъ  по  существу,  какъ 
ни  различны  были  бы  формы,  не  было  бы  ничего  но- 
ваго,  и  это  не  было  «благой  вестью»,  ибо  избавле- 
те,  черпаемое  изъ  натуралистическихъ  н'Ьдръ  сти- 
х1йной  жизни  мхра,  не  было  избавлетемъ,  а  лишь 
залогомъ  все  новыхъ  и  новыхъ  смертей.  Но  новая 
въхть  не  была  и  философской  проповедью  —  отвле- 
ченной, возвышенной,  аристократической  и  далекой 
отъ    м1ра,    подобно    учетю    Платона,    относительно 


*)  Прим1;чан1е.  При  этомъ  б'Ьгломъ  обзоре  мистичес- 
кихъ  течен1й  въ  античномъ  ниръ-  не  останавливаюсь  на 
мистикъ  такъ  называемыхъ  герметическихъ  книгъ:  ибо  она 
до  сихъ  поръ  еще  въ  высокой  м'Ьр'Б  является  загадкой.  — 
Мы  не  знаемъ,  стояло  ли  за  этими  писашями  какое  либо 
глубокое  религшзное  движете,  или  же  они  являются  лишь 
чисто-литературной  фиксащей  ходячихъ,  застывшихъ  мисти- 
ческихъ  формулъ  и  представ  лети,  носившихся  въ  воздух-Ь, 
т.  е.  явлетемъ  уже  отраженнаго,  вторпчнаго  характера, 
лишеннымъ  уже  внутренней  творческой  силы,  самостоятель- 
наго  и  могучаго  религюзно-творческаго  порыва.  Объ  этомъ 
подробнее  см.  въ  моей  книге  «Искатя  В'Ьчной  Жизни  (Ан- 
тичный мхръ  и  раннее  христханство)»,    конецъ  У1-ой  главы. 

О  Плотинъ-  придется  много  говорить  въ  глав-Ь  Ш-ьей 
настоящаго  труда. 
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котораго  самъ  Платонъ  говоритъ:  «Трудно  постичь 
Отца  и  Творца  сего  космоса;  а  когда  постигнешь  его, 
то  совершенно  невозможно  открыто  о  немъ  говорить»; 
новая  проповедь  не  увеличивала  количества  уже 
существующихъ  философскихъ  системъ,  не  являлась 
отв'Ьтомъ  на  пытливые  запросы  школьной  мудрости. 
И  вм'Ъст'В  съ  гЬмъ  эта  «благая  в'Ьсть»  не  являлась  и 
популярнымъ  поучетемъ  по  вопросамъ  нравствен- 
ности, пропагандой  системы  или  извЬстнаго  ком- 
плекса этическихъ  взглядовъ,  подобно  «д1атрибамъ» 
—  пропов-Ьдямъ  гЬхъ  странствующихъ  «философовъ», 
популяризаторовъ-киниковъ  или  стоиковъ,  что  шли 
въ  народъ  и  пропов-вдывали  по  площадямъ  и  народ- 
нымъ  собрашямъ  необходимый  для  всЬхъ  нормы 
истинно-философско!!  жизни.  Избавлеше  отъ  стра- 
дан1й  пропов-Ьдывали  эти  учителя  мудрости  —  чрезъ 
развшче  въ  себ"Ь  презръ-шя  къ  суетнымъ  благамъ, 
равнодушной,  уравновешенной,  самодовлеющей  не- 
поколебимости духа  (атада&а) .  Н'Ьтъ,  не  возвы- 
шенная философская  мудрость,  не  стремлеше  пре- 
подать М1ру  кодексъ  бол-Ье  совершенной  новой  нрав- 
ственности были  основной  или  двигающей  силой, 
были  центромъ  этого  учешя,  или  вйрнЬе  этой  новой 
в-Ьсти  —  Евангел1я.  Ибо  не  учешемъ,  Н'Ьтъ  — 
разсказомъ,  простымъ  и  безыскуственнымъ  раз- 
сказомъ  была  эта  в^сть,  сообщешемъ  очевидцевъ  о 
конкретныхъ  фактахъ  изъ  жизни  конкретной  лич- 
ности. Не  философская  мудрость,  а  разсказъ  о  кон- 
кретныхъ жизненныхъ  собьтяхъ;  не  отвлеченность, 
не  обобщете  или  жизненное  правило  моралиста,  но 
вместе  съ  т'Ьмъ  и  не  яркш  природный  миеъ,  а  образъ 
живой  личности,  живой  челов'Ькъ,  близкш,  знакомый 
и  дорогой  гЬмъ,  кто  про  Него  говорили,  и  незабвен- 
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ный.  «О  томъ,  что  было  отъ  начала,  что  мы  слы- 
шали, что  видели  своими  очами,  что  раз- 
сматривали  и  что  осязали  руки  наши»  — 
вотъ  содержаше  христ1анскаго  благов-БСпя .  «О 
Слов'Б  Жизни!»  такъ  продолжаетъ  авторъ  перваго 
послатя  1оанна:  «ибо  жизнь  явилась,  и  мы  ви- 
дели и  свидьтельствуемъ  и  возв-Бщаемъ  вамъ  С1Ю 
в'Ьчную  жизнь,  которая  была  у  Отца  и  явилась 
намъ;  о  томъ,  что  мы  видели  и  слышали,  возв-в- 
щаемъ  вамъ,  чтобы  и  вы  им'Ьли  общеше  съ  нами;  а 
наше  общеше  —  со  Отцомъ  и  Сыномъ  Его  1исусомъ 
Христомъ»269).  Итакъ,  разсказъ  о  конкретномъ  чело- 
в'Ьк'Ь,  любимомъ  учителе,  1исусЬ  изъ  Назарета.  И 
вм'Ьст'Б  съ  т-Ьмъ  этотъ  конкретный,  близшй,  хорошо 
знакомый  имъ  всЬмъ  1исусъ  раскрывается  какъ 
в-Ьчная  жизнь  —  въ-чная  жизнь,  победившая 
оковы  смерти!  В-Ьчная  жизнь,  т.  е.  адэкватное,  еди- 
ничное, исключительное,  абсолютное  проявлете  Бо- 
жества въ  игрй:  «въ  Немъ»,  по  словамъ  Павла,  «оби- 
таетъ  вся  Полнота  Божества  гЬлесно»270).  Согласно 
благов'Бст1ю  1оанна,  въ  начале  было  Слово  Бож1е, 
«Слово  было  Богъ»,  и  это  Слово  «стало  плотью,  и 
обитало  съ  нами,  и  мы  видели  славу  Его, 
славу,  какъ  Единороднаго  отъ  Отца,  исполненнаго 
благодати  и  истины»271).  То  есть  соединете  абсолют- 
ности, трансцендентности  —  «полнота  Божества», 
«вечная  Жизнь»,  Слово,  которое  «было  Богъ»,  съ 
конкретностью  и  близостью:  «мы  вид-блн»,  «руки 
наши  осязали»,  Слово  «стало  плотью  и  обитало  съ 
нами»  —  6  Хоуод  оад%  еуЬ'его  хал  еохцусооеу  еу  гцлЪ  (срв. 
въ  «Д'вяшяхъ»;  «мы  •Ьли  и  пили  вм'Ьст'Б  съ  Нимъ»272) 
Говоря  о  мистикЬ  ранняго  христ1анства,  т.  е.  о 
превозмогающемъ  душу   ощущенш   Полноты   Боже- 
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ственной  Жизни,  и  при  томъ  ощущенш  ея  непосред- 
ственной ,  конкретной  близости  —  въ  неразрывномъ 
соединенш  съ  исторической  личностью  1исуса,  при- 
ходится въ  первую  очередь  говорить  объ  этихъ  двухъ 
—  объ  1оатгЬ  и  Павлъч  Они  —  величайппе  мистики 
ранняго  хриспанства.  Но  они  отнюдь  не  стоять 
одни,  не  сами  по  себ-Ь  —  они  въ  своей  пропов-Ьди 
т'всн'вйшими ,  неразрывными  узами  связаны  съ  са- 
мыми основами  благой  въхти,  корни  ихъ  про- 
пов-Ьди глубоко  уходятъ  въ  то,  что  было  пережито 
еще  при  жизни  1исуса  гЬми,  что  «были  со  1исусомъ». 
Но  еще  бол-ве  вся  ихъ  пропов-Ьдь,  какъ  и  вся  пропо- 
в'Ьдь  ранняго  хриспанства,  вытекаетъ  изъ  того,  что 
пережили  ученики  уже  по  смерти  1исуса  —  изъ  в'Ьры 
въ  воскресете.  И  вм'Ьст'б  съ  тбмъ  и  Павелъ  и  1оаннъ 
неразрывно  и  органически  объединены  съ  в-Ьрой  и 
съ  релшчозной  жизнью  ранней  общины  въ  ея  глубо- 
чайшихъ  и  интимнъ-йшихъ  проявлетяхъ273). 

Итакъ,  согласно  этой  «благой  в-Ьсти»,  высшая, 
божественная,  абсолютная  Жизнь  проникла  въ  М1ръ, 
раскрылась  въ  М1ръ-  —  въ  образъ-  смиреннаго,  мало 
того  —  униженнаго  и  распятаго,  т.  е.  умершаго  по- 
зорной смертью  1исуса.  Но  что,  какая  сила  могла 
бы  явиться  препоной  для  этой  жизни?  Высшая, 
вечная  жизнь  въ  лшгб  1исуса  победила  смерть: 
«Богъ  воскресилъ  Его,  расторгнувъ  узы  смерти,  ибо 
ей  невозможно  было  одолеть  Его  .  .  .  чему  мы  вс-Ь 
свидетели»  —  такъ  гласить  первая  апостольская 
пропов-Ьдь  (Петра),  обращенная  къ  народу274).  Все 
благовъ-спе  сводится  къ  этой  пропов-Ьди  воскресетя, 
вытекаетъ  изъ  нея275),  безъ  в'Ьры  въ  Его  воскресете 
н-Ьтъ  «благой  в-Ьсти»276).  Недаромъ  Павелъ  пишетъ: 
«если    Христосъ   не   воскресъ,    то    пропов'Ьдь    наша 
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тщетна,  тщетна  и  в'Ьра  ваша  .  .  .  мы  несчастнее  всвхь 
человъжовъ  .  .  .  Но,  Христосъ  воскресъ  изъ  мер- 
твыхъ,  первенецъ  изъ  умершихъ!  277)>>  «смерть  уже 
не  им'Ьетъ  надъ  Нимъ  власти»278).  Мало  того  —  въ 
поб'Ьд'Б  1исуса  надъ  смертью  была,  въ  глазахъ  этихъ 
первыхъ  провозв'встниковъ,  потенщально  уже  дана, 
уже  осуществлена  победа  В-Ьчной  Жизни  надъ  цар- 
ствомъ  смерти,  надъ  жел^знымъ  космнческимъ  за- 
кономъ  всеобщаго  умирашя  и  тлъчепя.  Онъ  воскресъ! 
въ  этомъ  они  были  глубоко  убеждены279),  въ  этомъ 
былъ  весь  смыслъ  и  вся  суть  ихъ  благовъхпя,  съ 
самаго  начала  существоватя  христианства280),  ради 
и  во  имя  этой  в-вры  они  шли  на  поругашя,  на  смерть, 
на  муки.  Если  Христосъ  воскресъ,  то  и  мы  воскрес- 
немъ:  «Ибо  какъ  смерть  чрезъ  человека,  такъ  чрезъ 
человека  и  воскресеше  мертвыхъ.  Какъ  въ  Адам^ 
все  умираютъ,  такъ  во  Христ-в  все  оживутъ  .  .  . 
Ему  надлежитъ  царствовать,  доколе  низложить  всвхъ 
враговъ  подъ  ноги  Свои.  Посл-едшй  же  врагъ  истре- 
бится —  смерть»  , . .  Но  уже  теперь  сила  ея  сломлена: 
«Благодареше  Богу,  даровавшему  намъ  победу  Госпо- 
домъ  нашимъ  1исусомъ  Христомъ»281).  Или  вотъ  еще 
въ  совсвмъ  краткой  и  простой  форм-Ь:  «В-врно  слово: 
если  мы  съ  Нимъ  умерли,  то  съ  Нимъ  и  оживемъ» 282). 
Вечная  Жизнь  вошла  въ  М1ръ!  «Мы  видели  и 
возв-Бщаемь  вамъ  с1ю  вечную  жизнь,  которая  была 
у  Отца  и  явилась  намъ!»  «Богъ  даровалъ  намъ  Жизнь 
в-Ьчную,  и  С1я  жизнь  въ  СынЬ  Его».  Пусть  «М1ръ 
во  зл-Ь  лежитъ!»  —  «мы  знаемъ,  что  Сынъ  Бож1й 
пришелъ  и  далъ  намъ  св-вть  и  разумъ,  да  познаемъ 
Бога  истиннаго  и  да  будемъ  въ  истинномъ  СбитЬ  Его 
1исусв  Христ-Ь.  Сей  есть  истинный  Богъ  и  Жизнь 
В-Ьчная»283).    Такъ  читаемъ  въ  Первомъ  Посланш 
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1оанна.  И  это  не  единичные,  не  исключительные 
тона  —  эти  настроешя  глубочайшимъ  и  органиче- 
скимъ  образомъ  вошли  въ  жизнь  перваго  христиан- 
ства, они  в'Ьютъ  намъ  наприм'Ьръ  изъ  древн'Ьйшихъ 
сохранившихся  до  насъ  евхаристическихъ  молитвъ 
ранней  общины284). 

«Въ  лир^  будете  имтвть  скорбь,  но  мужайтесь:  Я 
поб-вдилъ  м1ръ»,  говорить  у  1оанна  1исусъ  передъ 
страдашемъ  въ  прощальной  бесЬд'Б  съ  учениками285). 
Конечно,  скорбь  м1ра,  самая  реальная,  самая  жесто- 
кая скорбь  была  ничто  передъ  потоками  новой  ра- 
дости, передъ  сознашемъ  объ  обладаши  неизм'Ьри- 
мымъ  благомъ  —  сокровищемъ  вечной  жизни.  «Но 
сокровище  с1е  мы  носимъ  въ  глиняныхъ  сосудахъ, 
чтобы  преизбыточествующая  сила  была  приписывае- 
ма Богу,  а  не  намъ»,  пишетъ  Павелъ.  Поэтому,  «мы 
отовсюду  притесняемы  но  не  угнетены;  мы  въ  отчаян- 
ныхъ  обстоятельствахъ,  но  не  отчаеваемся;  мы  го- 
нимы, но  не  оставлены;  низлагаемы,  но  не  погибаемъ. 
Всегда  носимъ  въ  т^л^  мертвость  Господа  1исуса,  что- 
бы и  жизнь  1исусова  открылась  въ  т-влй  нашемъ» 286) . 
И  Павелъ  изливаетъ  душу  въ  гимнй  этому  страда- 
ние. Они  несутъ  его  безропотно  и  съ  радостью,  они 
всегда  чувствуютъ  себя  «служителями  Божшми»  — 
въ  великомъ  теривши,  въ  бъ,дств1яхъ,  въ  нуждахъ, 
въ  гЬсныхъ  обстоятельствахъ,  подъ  ударами,  въ 
темницахъ,  въ  изгнашяхъ,  въ  трудахъ,  въ  бд-вшяхъ, 
въ  постахъ  .  .  .  «въ  чести  и  безчестш,  при  порица- 
тяхъ  и  похвалахъ:  насъ  почитаютъ  умершими,  но 
вотъ,  мы  живы;  насъ  наказываютъ,  но  мы  не  уми- 
раемъ;  насъ  огорчаютъ,  а  мы  всегда  радуемся;  мы 
нищи,  но  многихъ  обогащаемъ;  мы  ничего  не  им'Ьемъ, 
но  всвмъ  обладаемъ»287). 
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Все  страдашя,  всв  муки  м1ра,  разв'Ь  они  страшны 
тому,  кто  обладаетъ  Христомъ  и  въ  Немъ  вечной 
жизнью?  Старецъ  Игнатш  Богоносецъ  жаждетъ 
быть  размолотымъ  зубами  львовъ  на  аренъ-  римскаго 
цирка,  чтобы  кровью  запечатл-вть  то  неизмеримое 
богатство,  которымъ  заполнена  его  душа,  и  свою 
любовь  къ  распятому  1исусу288).  Аза  нимъ  цълыя 
поколотя  мучениковъ!  Муки,  тюрьма,  позоръ, 
лишетя,  погребете  заживо  въ  каторгв  рудниковъ, 
зв'Ьрстя  пытки  и  смерть,  сама  смерть,  ужасомъ 
передъ  которой  былъ  полонъ  античный  м1ръ,  что 
она  была  для  нихъ?289)  «Кто  насъ  отлучить  отъ 
любви  Бож1ей»,  заявляетъ  уже  Павелъ:  «скорбь  или 
гЬснота,  или  гонете,  или  голодъ,  или  нагота,  или 
опасность  или  мечь?  какъ  написано:  за  Тебя  умерщ- 
вляютъ  насъ  всятй  день,  считаютъ  насъ  за  овецъ, 
обреченныхъ  на  заклаше».  Но  все  это  они  преодол'Ь- 
ваютъ  —  «силою  Возлюбившаго  насъ».  «Ибо  я  ув'Ь- 
ренъ»,  такъ  заканчиваетъ  Павелъ,  «что  ни  смерть, 
ни  жизнь,  ни  Ангелы,  ни  Начала,  ни  Силы,  ни  на- 
стоящее, ни  будущее,  ни  высота,  ни  глубина,  ни 
другая  такая  тварь  не  можетъ  отлучить  насъ  отъ 
любви  Бож1ей  воХристЬ  ЬшусЬ,  Господ-Ь  нашемъ»290). 
Бол'Ье  того  —  онъ  восклицаетъ:  «живу  уже  не  я,  но 
живетъ  во  мпЬ  Христосъ»291).  Объединеше  съ  Нимъ, 
органическое  и  гвсное  («Я — лоза,  а  вы — в-Ьтби»  292)), 
обладан1е  Имъ  даетъ  новый  смыслъ  и  ценность  и 
жизни  и  смерти:  «для  меня  жизнь  —  Христосъ  и 
смерть  —  пршбр-втете»293).  Это  ощущете  Его  бли- 
зости, живительное  и  поб-Ьдное,  вырывается  наружу, 
какъ  светлая,  мирная,  всеобъемлющая  радость  — 
среди  всЬхъ  гонетй  и  испьггатй.  Такой  радостью 
дышетъ  вся  «благая  в-Ьсть»  ранняго  христ1анства,  это 
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ея  основная  и  неотъемлемая  черта294).  «Ученики 
исполнялись  радости  и  Духа  Святого»,  говорится  въ 
Д-Бятяхъ295).  «Всегда  радуйтесь,  за  все  благодарите» 
—  звучитъ  намъ  въ  разныхъ  тонахъ  изъ  различныхъ 
м'Ьстъ  посланш  Павла.  «Насъ  огорчаютъ,  а  мы  всегда 
радуемся».  «Я  исполненъ  угЬшеш.емъ,  преизобилую 
радостью,  при  всей  скорби  нашей»,  пишетъ  Павелъ 
про  себя296).  Исполнялись  слова  1исуса  въ  четвер- 
томъ  Евангелш:  «Сл.е  сказалъ  я  вамъ,  да  радость  Моя 
въ  васъ  будетъ  и  радость  ваша  будетъ  совершен- 
на»297), «(ля  есть  победа,  победившая  М1ръ — в-Ьра 
наша!»  съ  радостнымъ  торжествомъ  провозглашаетъ 
1оаннъ298). 

Но  не  однимъ  м1ромъ  челов'Ьческимъ  ограничи- 
вается это  торжество,  эта  победа  Жизни.  Ибо  «вся 
тварь  стенаетъ  и  томится  доныне»,  «ожидая  откро- 
ветя  сыновъ  Божшхъ».  Воскресете  Христа  есть 
начатокъ,  есть  залогъ  победы  надъ  натуралисти- 
ческимъ  «81а1из'омъ  ^ио»  для  всего  м1ра,  для  всей 
твари.  Кончится  процессъ  быватя,  царство  тлъчпя, 
«м1ровая  гармотя»,  она  же  —  воспаленное  колесо 
рождетй  и  смерти.  Ложная  видимость  прекратится 
передъ  истиннымъ  бьтемъ,  передъ  истиннымъ  осу- 
ществлетемъ  жизни.  Весь  мгръ  возродится,  вся 
тварь  будетъ  избавлена,  возстановлена  «въ  свободу 
славы  д-Ьтей  Божшхъ»299).  «И  ничего  уже  не  будетъ 
проклятаго»300),  «будетъ  Богъ  все  во  всемъ»301). 
Такова  эсхатолог1я,  которая  достойно  ув'Ьнчиваетъ 
св-Ьтлую  пропов-Ьдь  ранняго  хриспанства.  Это  была 
«благая  в-Ьсть»  не  только  для  страждущаго  челове- 
чества, но  и  для  всего  м1ра. 
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Но  Жизнь  эта  открылась  не  только  какъ  вн'Ьпгае- 
возрождающая,  космическая  сила,  а  прежде  всего 
какъ  нравственное  начало  —  какъ  любовь. 
Ибо  Богъ  не  есть  только  трансцендентная  величина, 
предметъ  томлетя,  какъ  у  неоплатониковъ  —  «Богъ 
есть  любовь»,  возвътцаетъ  1оаннъ  302).  «Любовь  Бо- 
ж1я  къ  намъ  открылась  въ  томъ,  что  Богъ  послалъ 
въ  апръ  едннороднаго  Сьгаа  Своего,  чтобы  мы  полу- 
чили жизнь  чрезъ  Него.  Въ  томъ  любовь,  что  не 
мы  возлюбили  Бога,  но  Онъ  возлюбилъ  насъ,  и 
послалъ  Сына  Своего  въ  умилостивлете  за  гр'Ьхи 
наши»303).  «За  нихъ  Я  посвящаю  Себя»,  говорить 
1исусъ  въ  предсмертной  молитве  къ  Отцу,  идя  на 
страдатя304). 

Эта  любовь,  безм-врная,  до  отдашя  Себя,  до 
смерти  на  кресгЬ,  требу етъ  и  буднтъ  обратную 
любовь,  любовь  человека:  «Будемъ  любить  Его, 
потому  что  Онъ  прежде  возлюбилъ  насъ!»305)  И  эта 
ответная  любовь  должна  быть  активна,  она  ищетъ 
себ'Б  проявлетя,  она  требуетъ  нравственнаго 
подвига,  она  изливается  на  братьевъ:  «Возлюблен- 
ные если  такъ  возлюбилъ  насъ  Богъ,  то  и  мы  должны 
любить  другъ  друга»306).  Это  есть  палящая  сила, 
души  охватывающая  огнемъ.  «Кто  блнзокъ  ко  Мн-в 
—  близокъ  къ  огню»  —  такъ  гласить  слово,  при- 
писываемое предатемъ  1исусу  и  сохраненное  у 
отцовъ307).  Въ  этомъ  опте  —  огнъ"  любви  и  порыва 
долженъ  сгорать  ветхш  человъжъ:  «Старое  прошло, 
вотъ  наступило  новое!»308)  Какъ  этотъ  активный, 
огненный  темпераментъ  «благой  в-Ьсти»  отличенъ  отъ 
буддшскаго  безстраст1я  и  отъ  кв1этизма  Упанишадъ 
или  отъ  аристократической  проповеди  Платона!  И 
вм-вст-Ь  съ  т-вмъ:  съ  этпмъ  огнемъ  любви  и  устремле- 
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Н1Я  гЬсн'Ьйшимъ  органическимъ  образомъ  сочетается 
состоите  глубокой  умиротворенности  духа.  Пусть 
полное  удовлетворете  впереди  —  въ  грядущемъ  от- 
кровения славы.  «Оттого  мы  и  воздыхаемъ,»  говорить 
Павелъ,  «желая  облечься  въ  небесное  наше  жилище». 
«Желаше  имъчо  разрешиться  и  быть  со  Христомъ»  809). 
Но  уже  «приблизилось  Царств1е  Бож1е»,  вечная 
жизнь  уже  явилась  въ  мхр-Ь,  благая  в-Ьсть  видитъ  въ 
явленш  1исуса  отв'Ьтъ  на  нскатя,  удов  л  е- 
тв орете  жажды,  томлетя  мятущагося  духа.  «Кто 
жаждетъ,  приходи  ко  МпЬ  и  пей!»  возглашаетъ 
1исусъ,  стоя  на  празднике  въ  Терусалим'Б310).  Бла- 
женны въ  Его  глазахъ  алчуице  и  жаждупце  правды 
—  ибо  они  насытятся 311).  «Миръ  Мой  даю  вамъ,  миръ 
Мой  оставляю  вамъ»,  говорить  Онъ,  прощаясь  съ 
учениками,  и  прибавляетъ:  «не  такъ  какъ  М1ръ  даетъ, 
Я  даю:  да  не  устрашается  сердце  ваше  и  не  сму- 
щается»312). Онъ  призываетъ  къ  Себъ1  всбхъ  тружда- 
ющихся  и  обремененныхъ  и  об-вщаетъ  покой  ихъ 
душамъ:  иго  Его  благо  и  бремя  Его  легко  для  изму- 
ченной души313).  ИщушДй  обрящетъ,  стучащему  от- 
верзется, просящему  будетъ  дано  314).  «Благая  в'Ьсть» 
это  —  та  «драгоценная  жемчужина»,  найдя  которую, 
купецъ,  ищупцй  хорошихъ  жемчужинъ,  продаетъ 
все  то,  что  им'Ьлъ,  чтобы  ее  купить.  Это  —  кладъ, 
найденный  въ  пол-б:  нашедшш  его  продаетъ  все  и 
покупаетъ  поле  то315).  «Благая  в-Ьсть»,  в^сть  о 
вечной  жизни,  открьтшейся  во  плоти,  въ  лицб 
1исуса,  заполняетъ  душу,  утишаетъ  всякое  томлете. 
Въ  Немъ,  въ  1исусв,  говорить  Павелъ,  все  об-Ьто- 
вашя  Божш  получили  свое  «да»  и  «аминь»316).  Такъ 
и  въ  отрывке  древняго  «Евангел1я  отъ  Евреевъ» 
читаемъ:    «Случилось   же,   когда   выходилъ   Господь 
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изъ  воды,  сошелъ  на  Него  источникъ  всячесмй  Духа 
Святого  и  упокоился  на  Немъ  (аезсепсШ.  !оп8  отшз 
8рт1и8  вапсЫ  е!  ге^шеV^^  зирег  еит)  и  сказалъ  Ему: 
«Сынъ  Мой,  во  всвхъ  пророкахъ  Я  ожидалъ  Тебя, 
чтобы  Ты  пришелъ  и  чтобы  Я  успокоился  въ  Теб'Ь 
(и!  уегнгез  е!  гедшезсегет  т  1е).  Ибо  Ты  —  покой 
Мой  (1и  ез  етт  геошез  теа),  Ты  —  Сынъ  Мой  Едино- 
родный, который  царствуешь  во  в*вки»317).  Чего- 
нибудь  высшаго  —  такъ  в'Ьрятъ  они  —  ждать  въ 
исторш  (если  не  считать  конечнаго  откроветя  Его 
славы)  не  приходится,  это  —  явлете  въ  М1р,в,  въ 
тв арности  абсолютной  жизни.  Павелъ,  надвленный 
съ  1удейской  точки  зр'Ьтя  всеми  преимуществами 
рождешя,  образоватя,  в-вры  —  законникъ,  фарисей, 
всв  эти  преимущества  почелъ  за  ничто,  ради  найден- 
наго  имъ  сокровища:  «Да  и  все  почитаю  тщетою  ради 
превосходства  познатя  Христа  1исуса,  Господа 
Моего:  для  Него  я  отъ  всего  отказался,  и  все  почитаю 
за  соръ,  чтобы  прхобр'Ьсть  Христа318).»  Христосъ  — 
смыслъ  всей  жизни,  центръ  жизни  индивидуальной 
и  космической;  Онъ  же,  повторяю,  центръ  и  суть 
всей  ихъ  пропов-БДи.  «Мы  не  себя  пропов'Ьдуемъ,  а 
I  и  су  с  а  Христа  Господа,  а  мы  —  рабы  ваши 
чрезъ  1исуса319)».  «Никто  не  можетъ  положить  дру- 
гого основатя,  кром-в  положеннаго,  которое  есть 
1исусъ  Христосъ»320).  И  т.  д.!  Бег  8опп  деЬбг! 
1П  <1аз  Еуап^еИит  Ыпет,  несмотря  на  ув-вретя 
Нагпаск'а.  Игнорировате  этого  есть  игнорировате 
исторической  действительности.  «Для  меня  жизнь 
—  Христосъ»,  такъ  в-вритъ  вмъхт'Б  съ  Павломъ  все 
раннее  христ1анство.  Ибо,  прикоснувшись  къ  из- 
раненному боку  человека  1исуса,  раннее  христ1ан- 
ство    вм'Ьст'Б    съ   нев'Ьрующимъ    вомою   увид-вло    въ 
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Немъ  Бога  —  воскресшаго,  В-Ьчную  Жизнь, 
явившуюся  въ  мхр-Ь,  живительный  ключъ  удовле- 
творенья духовной  жажды  и  томлете  человечества, 
и  склонилось  къ  Его  ногамъ  —  «Господь  мой  и  Богъ 
мой!»321)  И  съ  трепетной  радостью  приняло  оно  Его 
об-Ьтовате:  «Вотъ  я  съ  вами  во  всв  дни  до  скончашя 
в^ка»322). 
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ГЛАВА  ТРЕТЬЯ. 

0ЩУЩЕН1Е  ПОЛНОТЫ  БЫТ1Я. 

(Сравнительный  анализъ  мистическихъ  переживатй.) 

Въ  б-Ьгломъ  обзоре  заставили  мы  пройти  передъ 
собой  отдельные  историчесгае  типы  мистическаго 
разр'Ьшешя  проблемы  жизни,  т.  е.  разр^шешя  ея 
черезъ  и  скате  опоры  въ  В-Ьчномъ,  въ  Пребывающемъ, 
въ  подлинно  Реальномъ.  Интересно  было  бы  теперь 
уже  не  подъ  историческнмъ  угломъ  зр-Ьтя,  а  въ 
изв'Ьстномъ  обобщенш,  синтезе  —  т.  е.  во  внутрен- 
ней психологической  ихъ  последователь- 
ности, проследить  те  группы  разнообразныхъ  пе- 
реживатй души,  что  образу ютъ  мистический  опытъ. 
Матер1алъ  и  краски  дадутъ  намъ  свидетельства 
самихъ  мистиковъ,  самыхъ  различныхъ  временъ  и 
народовъ. 

I. 

Томленье        Душа,  утомленная  и  измученная  преходящестью, 

по  . 

абсолют-  У скользатемъ,  ложностью  —  «суетой»  всего  въ  М1ръ, 

ной      —  мы  В11дели  —  жаждетъ  Полноты  Бьтя.  Она  «исто- 
реалъ-  _.  оооч 

ности    милась  отъ  жажды  и  погибаетъ»  °23) ,  и  пщетъ  утолен1я , 

пщетъ  места  покоя,  нщетъ  чемъ  заполнить  свою  без- 

конечную    пустоту,     31яющую,     бездонную    пучину 

своего  томлешя.   АЬуззиз  аЪувзит  туоса!  —  «бездна 
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бездну  призываетъ!»  такъ  восклицаютъ  о  дупгЬ  средне- 
вековые мистики324).  Ибо  безпред'Ьльность  томлешя, 
безконечная  пустота  духа  можетъ  быть  —  такъ  го- 
ворятъ  намъ  эти  искатели  —  заполнена  только  без- 
конечной  реальностью,  безконечной  ценностью,  без- 
мерной полнотой  абсолютной,  самоутверждающейся, 
преизбыточеств^ющей  Жизни.  «Ье  лайе  с!и  соеиг,  1е 
§оиггге  тйш.  пе  реи!  ёЬте  гетр  И  дие  раг  ип  оЪ]еЬ 
тйт  е1 1ттиаЫе,  с'ез!  а  (Иге  цие  раг  Б1еи  тёте  — 
пустота  сердца,  безпред^льная  пропасть  можетъ  быть 
заполнена  лишь  Объектомъ  безпред-вльнымъ  и  непоко- 
лебимымъ,  т.  е.  только  Богомъ  самимъ»,  восклицаетъ 
Паскаль 325).  «Ты  сотворилъ  насъ,  чтобы  искать  Тебя, 
и  непокойно  сердце  наше,  покуда  не  успокоится  въ 
Теб^»326),  въ  такихъ  словахъ  запечатлъмгъ  Августинъ 
личный  опытъ  своей  долго  томившейся  души.  «Душа 
моя  какъ  земля  безводная  безъ  Тебя»,  восклицалъ  еще 
ветхозаветный  псалмопввецъ  .  .  .  «Не  скрывай  отъ 
меня  лица  Твоего  .  .  .  Какъ  лань  жаждетъ  потоковъ 
воды,  такъ  жаждетъ  душа  моя  Тебя,  Боже!»327) 

И  древняя  Инд1я  знала  это  томлете  и  искате: 

«Я  томлюсь  по  высшей  Реальности»,  читаемъ  въ 
МахабхарагЬ ,  «по  цели,  отъ  которой  не  возвра- 
щаешься бол^е  вспять  .  .  . 

Я  хочу  туда  пойти,  где  моя  душа  найдетъ  покой, 
туда,  где  я  буду  неразрушимымъ,  непреходящимъ, 
вечнымъ» 328). 

Поэтому  «имя  Ему»,  —  этому  истинному  бьИЧЮ  — 
«Предметъ  томлен1я.  Какъ  Предметъ  т  о  - 
млен1я  должны  мы  чтить  Его»,  провозглашаетъ 
Кена-Упанишадъ 32Э) . 

Ибо  «никакая  преходящая  вещь»,  говоритъ  средне- 
вековый мистикъ  Таулеръ,  «не  въ  силахъ  привести 
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къ  миру  и  успокоение  сердце  челов-Ька;  но  непре- 
станно простираетъ  онъ  впередъ  руку  своего  томле- 
шя  за  милостивымъ  подаяшемъ,  которое  есть  самъ 
Богъ»330).  «Одно  только  я  знаю»,  говорить  и  Авгу- 
стинъ,  «что  худо  мн-в  безъ  Тебя  ...  и  всятй  избы- 
токъ,  который  не  есть  мой  Богъ  —  бедность  для 
меня»331).  Такой  человъжъ  чувству етъ  себя  стран- 
никомъ  и  искателемъ,  н'Ьтъ  ему  покоя  на  пути 
томлешя:  «онъ  входить  въ  каждый  домъ,  но  не  можетъ 
въ  немъ  остаться;  онъ  пьетъ  изъ  каждаго  источника, 
но  не  находить  утолетя  жажды»  —  такъ  верили 
перейдете  мистики332).  «Всегда  въ  пути,  словно  не 
им-бющш  отчизны!»  —  такъ  восклицаетъ  про  себя 
и  велиюй  мистикъ  Китая  —  Лао-Тце333). 

А  вотъ  еще  несколько  признанш  томящихся  и 
стражду  щихъ  душъ:  «Такъ  великъ  голодъ  моей 
души»,  восклицаетъ  Рэйсбрукъ  устами  Седьмой  Бе- 
гинки,  «что  если-бы  я  им'Ьла  все,  что  только  Богъ 
можетъ  мнй  дать,  я  все-же  была  бы  неудовлетворен- 
ной. И  если  не  дастъ  Онъ  мн'Ь  Самаго  Себя,  то  Н'Ьтъ 
во  МН'Ь  жизни»334). 

Молодой  8еше  долгое  время  мятется  и  томится: 
«Онъ  чувствовалъ  въ  себ'Ь»,  читаемъ  въ  его  автобш- 
графш,  «неудовлетворенность,  къ  какимъ  бы  вещамъ, 
что  казались  ему  привлекательными,  онъ  ни  обра- 
щался, и  все  мнилось  ему,  что  должно-же  быть  н'Ьчто 
другое,  что  могло  бы  умирить  его  мятежное  сердце 
(ааг  вт  дщЫез  пег/  Ыс1еп  збИе)»335).  Мучительно 
ищетъ  это  Н'Ьчто,  «этотъ  несозданный  и  неуловимый 
Св-Ьтъ»  и  другой  —  восточный  искатель,  византайстй 
инокъ  Х1-го  в-Ька:  «Умъ  мой  все  обошелъ,  пытаясь 
узр-Ьть  Его:  обыскалъ  воздухъ,  обошелъ  кругомъ 
небо,    исходилъ    въ    своихъ    поискахъ,    кажется,    и 
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самыя  бездны  и  концы  м1ра;  но  ничего  во  всемъ  этомъ 
не  нашелъ  для  себя,  ибо  все  это  —  тварыое536). 
Поэтому  я  плакалъ,  печалился  и  сгоралъ  внутренно 
и  какъ-бы  въ  безчувствш  и  изступленш  проводилъ 
свою  жизнь»337).  «Какъ  прикованный  къ  одру  болез- 
ней», такъ  рисуетъ  онъ  въ  другомъ  месте  свои  ду- 
ховный муки,  «я  терзался  и,  какъ  бы  заключенный 
въ  гробе,  я  плакалъ  и  сильно  рыдалъ,  совершенно 
ничего  не  видя  вне  себя.  Ибо  Того  искалъ  я  Кого 
я  возжелалъ  .  .  .  возгоравшись,  я  весь  пылалъ  и 
пламен'Ьлъ» 338). 

Въ  этомъ  состоянш  томлешя  и  безплодныхъ 
поисковъ,  «въ  этой  погоне»,  говорить  Таулеръ,  «за- 
рождается безмерный  вопль  (\уиг1  §еЬогп  ет  ип- 
те851§  ги1),  и  этотъ  вопль  духа  проносится  черезъ 
тысячи  тысячъ  миль»,  это  —  одинъ  только  вздохъ, 
но  «вздохъ  превыше  всякой  меры,  глубины  бездонной 
(иЬег  а11е  таззе  ет  §гипае1о8  зигЬгеп)»  .  .  . 339) 

II. 

Такова  одна  сторона  процесса:  томлеше,  неотвяз-  Открове- 
ная,  не  дающая  покоя  жажда,  крикъ  души  —  сто-  Высшей 
рона   преимущественно   человеческая.     Но    есть   —    Жизни 
утверждаютъ  мистики  —  и  другая  сторона:  «Бездна 
бездну призываетъ!» — душе  неожиданно  открывается, 
ее  охватываетъ,  ее  затопляетъ  своими  волнами  ощу- 
щете  безмерной  Полноты  Жизни. 

Душа  покорена,  удовлетворена,  насыщена  этой 
Красотой  и  Избыткомъ.  Какими  жалкими  кажутся 
все  прежде  привлекавппе  ее  предметы,  какими  без- 
помощными  все  прежшя  ея  усшпя.  Она  долго 
тщетно  искала,  стучалась,  толкалась  въ  двери  абсо- 
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лютной  Реальности,  искала  Ее  во-внб,  искала  Ее 
повсюду.  Но  теперь  Жизнь  сама  явилась  съ  без- 
м'Ьрнымъ  велич1емъ,  открылась  близко,  изнутри, 
въ  глубинахъ  самого  духа,  и  при  томъ  не  какъ 
чуждый  объектъ,  а  какъ  единственно  подлинная,  все 
заполняющая,  основная  стих1я  бьгпя340). 

«Поздно  я  Тебя  полюбилъ,»  такъ  восклицалъ 
одинъ  изъ  странниковъ  по  этому  долгому  пути  томле- 
шя,  пришедшш,  наконецъ,  къ  пристани:  «поздно  я 
полюбилъ  Тебя,  о  Красота,  столь  древняя  и  в-Ьчно 
новая!  И  вотъ  —  Ты  была  изнутри,  а  я  былъ  во- 
вн'Ь,  и  тамъ  я  Тебя  искалъ  .  .  .  Ты  была  со  мною, 
но  я  съ  Тобою  не  былъ  .  .  .  Но  вотъ  Ты  возгласила 
и  позвала  меня,  и  прорвала  мою  глухоту.  Ты  блес- 
нула и  засверкала  и  прогнала  слепоту  мою  .  .  .  Ты 
прикоснулась  ко  мн'Ь,  и  я  воспылалъ  по  миру  Твое- 
му»341). 

У  Паскаля  нЬтъ  словъ  изобразить  преизбыто- 
чествующее  переживаше,  когда  открылась  ему  Пол- 
нота Жизни.  Слезы  радости,  и  несколько  безсвяз- 
ныхъ  фразъ,  набросанныхъ  въ  минуту  величайшаго 
напряжен1я  всЬхъ  силъ  (на  знаменитомъ  истори- 
ческомъ  документе  его  «обращетя»),  и  полное  потря- 
сеше  всего  бьгпя,  и  волны  радости  —  чего  еще  боль- 
шаго? 

«Понедъ\льникъ  23  ноября»,  такъ  заноситъ  онъ 
еще  дрожащей  рукой,  еще  потрясенный  рыдашями: 

«Отъ  приблизительно  половины  одинадцатаго  ве- 
чера до  приблизительно  половины  перваго  ночи. 

Огонь. 

Богъ  Авраама,  Богъ  Исаака,  Богъ  1акова, 
а  не  фнлософовъ  и  мудрецовъ. 
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Уверенность,    уверенность  .  .  .      Радость, 

Миръ342). 
(СегШиде.    СегЬгЬиДе.    8епЫтеп1.   Зоге.    Ра1х.) 
Богъ  1исуса  Христа. 
Забвеше  м1ра  и  всего,  кромй  Бога  .  .  . 
«Отче  праведный,  и  лпръ  Тебя  не  позналъ,  а  я  позналъ 

Тебя.» 
Радость,  радость,  радость,   слезы  радости342). 
Я  разлучился  отъ  Него. 
«Оставили  Меня,  источникъ  воды  живой.» 
«Боже  мой,  оставишь  ли  Ты  меня?» 
Да  не  буду  я  разлученъ  отъ  Него  во-в'Ьки. 

«(ля  есть  жизнь  в-Ьчная:  да  знаютъ  Тебя,  единаго, 
истиннаго  Бога  и  послаянаго  Тобою  1исуса  Христа.» 

1исусъ  Христосъ. 

1исусъ  Христосъ. 

Да  не  буду  я  никогда  разлученъ  отъ  Него»  .  .  . 

Эту  бумажку  онъ  всю  жизнь  потомъ  носилъ,  за- 
пштой  въ  свое  платье343). 

И  8еи8е  послй  искатй  и  томленш  своего  «мятеж- 
наго  сердца»  ощутилъ  прикосновеше  Высшей  Реаль- 
ности, переродившее  его  жизнь.  Мы  видели  тяжелыя 
переживашя  его  молодыхъ  годовъ,  отсутств1е  вкуса 
ко  всему,  безрадостность  духа.  Однажды  —  это  было 
въ  день  святой  Агнесы  —  зашелъ  онъ  въ  обыденное 
время  въ  церковь  и  стоялъ  среди  скамей  праваго 
хора.  Былъ  совершенно  одинъ.  «И  чувствовалъ  онъ 
въ  это  время  необычайную  подавленность  отъ  тяже- 
лаго  страдашя,  которое  лежало  на  немъ.  И  въ  это 
время,  какъ  стоялъ  онъ  такимъ  безутъчннымъ,  и 
никого  не  было  ни  вблизи  его  ни  вокругъ,  въ  это 
время  душа  его  была  восхищена  —  въ  т^л-в-ли,  или 
вн^Ь  т^ла  —  не  знаю.    Тутъ  внд^лъ  онъ  и  слышалъ 
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онъ  то,  что  непередаваемо  никакимъ  языкомъ:  око 
было  безформенно  и  безобразно  и  шутбло  однако  всбхъ 
формъ  и  образовъ  радостный  восторгъ  въ  себъ-  (ез 
\уаг  пэгт1о8  ипс1  тве1о8  ипа"  Ьа1е  с1осЬ  а11ег  погтеп 
ипо!  тлчзеп  ггбйетчсЬ  1из1  т  1те).  Сердце  было  полно 
томлетя  и  въ  то  же  время  насыщено,  духъ  былъ 
радостнымъ  и  спокойнымъ;  всякое  другое  желате 
было  утрачено,  всякое  хотите  отошло  отъ  него. 
Онъ  только  одно  могъ  делать  —  смотреть  устремлен- 
нымъ  взоромъ  въ  лучезарное  с1яше,  въ  которомъ  онъ 
достигъ  забветя  и  себя  самого  и  другнхъ  вещей  (ег 
1е1  ттигеп  ет  з1егеп  т  а!еп  §1апгепг1сЬеп  лччйег^аз!, 
т  йет  ег  §е^ап  ет  зеШз  ипо!  а11ег  с!т§е  ет  уег- 
§е88еп).  Былъ  ли  день  или  ночь,  этого  онъ  не  зналъ. 
Была  —  стремительно  изливающаяся,  прорываю- 
щаяся сладость  В'Ьчной  Жизни  въ  непосредствен- 
номъ,  неподвижномъ,  спокойномъ  воспр1ятш  (Е8  \уах 
йез  етдеп  1еЬепз  ет  и8ЪгесЪепс1е  зйззекегЬ  пасп 
§е§еп\гаги§ег,  аИПез^еЬепйег,  гй\У1§еп  етргтШеЬегЬ). 
Тутъ  онъ  сказалъ:  «если  это  не  небо,  то  я  не  знаю, 
что  такое  небо;  ибо  чрезъ  все  страдаше,  которое 
только  можно  представить  себй,  не  можетъ  поистттв 
заслужить  эту  радость  тотъ,  кому  суждено  в-Ьчно 
обладать  ею».  Этотъ  преизбыточествующш  порывъ 
(сИзе  иЬег8\уепке  т,и%)  длился  часъ  или  полчаса;  оста- 
валась ли  душа  въ  т'бл'Ь  или  была  разлучена  съ 
т-Ьломъ,  онъ  не  зналъ  этого.  Когда  онъ  опять  при- 
шелъ  въ  себя,  то  было  ему  какъ  человеку,  который 
пришелъ  изъ  другого  м1ра.  Т-Ьлу  стало  такъ  больно, 
что  онъ  не  могъ  себ-Ь  представить,  чтобы  какому  либо 
человеку  могло  быть,  если  не  считать  смерти,  такъ 
больно  въ  такой  краткш  срокъ.  Онъ  пришелъ  загЬмъ 
въ   себя   съ  безм'Ьрнымъ  воздыхатемъ,  и  тъло   его 
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склонилось  къ  земле  противъ  его  воли,  какъ  у  чело- 
века, который  отъ  немощи  готовъ  лишиться  сознашя. 
Онъ  вскричалъ  внутренно  и  глубоко  вздохнулъ 
внутри  себя  и  сказалъ:  «Увы,  Господи,  ч'Ьмъ  я  былъ 
и  что  я  есмь»,  и  еще  сказалъ:  «О  сладостное  вечное 
Благо.  Этотъ  часъ  никогда  не  изчезнетъ  изъ  сердца 
моего.»  И  продолжалъ  онъ  жить  въ  теле,  и  снаружи 
никто  ничего  особаго  не  прим'Ьчалъ  за  нимъ;  но 
внутри  душа  его  и  духъ  были  полны  небеснаго  чуда; 
небесныя  вид-Ьтя  приходили  и  вновь  возвращались 
въ  сокровеннейшей  внутренности  существа  его  (т 
81  пег  1пш§з1еп  тгкеИ),  и  было  ему,  будто  витаетъ 
онъ  въ  воздухе.  Силы  его  души  были  исполнены 
сладостнаго,  небеснаго  аромата,  какъ  бываетъ,  когда 
высыпаютъ  изъ  банки  драгоценное  благовоше,  и 
банка  после  того  еще  все  сохраняетъ  благовонный 
запахъ.  Этотъ  небесный  ароматъ  еще  долго  после 
этого  оставался  въ  немъ  и  возбуждалъ  въ  немъ  не- 
бесное томлете  о  Боге»344). 

О  такихъ  внезапныхъ  «восхпщетяхъ»  души  гово- 
рить и  велишй  мистикъ  1У-го  в.  Макарш  Египетскш: 
«Случается»,  пишетъ  онъ,  «что  иной,  пробывъ  заня- 
тымъ  весь  день,  въ  теченш  одного  лишь  часа  отдается 
молитве,  и  вдругъ  внутреншй  его  человекъ  бываетъ 
восхищенъ  въ  молитву  —  въ  безпредельную  глубину 
того  М1ра,  въ  великой  сладости  (ха1  адла^етш  ек 
щооеууг}у  6  еоо)  ау&дшлод,  е1д  алеьдоу  /За&од  ехесгоь  хоЪ 
шсогод,  Ъ>  цЬттуи  поХХг])  такъ  что  умъ  его,  весь 
приподнятый  и  восхищенный  туда,  становится 
здесь  какъ  бы  чуждымъ,  и  въ  это  время  забываются 
все  помыслы  земного  разума,  ибо  мысли  тогда  ис- 
полнены инымъ  —  оне  пленены  и  увлечены  къ 
Божественному  и  Небесному,  къ  Безпредельному  и 
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Непостижимому,  къ  нъжимъ  дивнымъ  вещамъ,  не- 
выразимымъ  для  языка  челов-Ьческаго  (5ш  то  /хеотсо- 
•дугси  тоЬд  Хоую/лоЪд  хае  ац/лаХапюдууси  е1д  та.  -деТа  хаг 
ётюьдауш,  е1<;  атгедагта  хае  ахатаХг}лта  лдау^гата,  ёк 
дау/лаоьа  пга,  ау&дшлЬср  вто/лате  (рдаодцуае  адшата). 
И  челов"Бкъ  взываетъ  и  молитъ  въ  этотъ  часъ:  «О, 
еслибъ  и  душа  моя  могла  отойти  вм'Ьст'б  съ  моли- 
твою!» .  .  . 

Еслибы  не  умирялся  потомъ  этотъ  нахлынувпйй 
избытокъ  благодати,  «человъ-къ  не  смогъ  бы  ничему 
внимать,  ни  заботиться  о  себ-Ь  ни  на  сегодняштй, 
ни  на  завтраштй  день,  а  лишь  сидеть  въ  одномъ 
углу,  вознесеннный  (отъ  земли)  и  опьяненный  (г!  /хг] 
/иоуоу  х,а$У]о#а1  еу  /ма  уюуеа,  /иетеоодог',  ха\  ць[ле{кю- 
/леуоу)» 345). 

И  то  же  говорятъ  и  друг1е  мистики:  они  ощутили 
эту  подлинную  Реальность,  это  безмерное  сокро- 
вище, этотъ  невыразимый  избытокъ346).  «О  красота, 
что  превосходить  всякую  другую  красоту!»  —  такъ 
вырывается  восторженный  крикъ  изъ  потрясенной 
души  Терезы.  Эта  Красота  поражаетъ  и  терзаетъ 
душу  безъ  раны,  безболезненно  упраздняетъ  она  въ 
дупгв  всякую  другую  —  тварную  любовь,  всецело 
одна  она  захватываетъ  душу: 

ОЬ  дегтовига  дие  ехсесЫз 

А  1ос1а8  1аз  Ъегтовигаз! 

8т  Ьепг  с1о1ог  Ьасе1з, 

У  81П  о1о]ог  о!е8Ьасе18 

Е1  атог  с1е  1аз  спа1игаз!  Ы1) 

Невыразимое  состоите :  смолкаютъ  все  чувства, 
царитъ  только  она  одна  въ  дупгв  —  прензбыточе- 
ствующая  Жизнь.  Замираетъ  человеческая  природа: 
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«О  дивная  вещь,  о  которой  не  поведаешь  ни  сло- 
вомъ,  ни  знаками,  ни  образами,  ни  вздохами,  ни 
криками,  ни  какимъ-либо  инымъ  путемъ!  Потому 
скажу  лишь,  что  мя'Ь  представляется,  будто  я  за- 
ключена въ  темнице  и  осаждена  со  всвхъ  сторонъ  и 
не  могу  вымолвить  даже  ни  малейшей  частички!  О 
б'Ьдный  языкъ,  что  не  находишь  словъ;  о,  бедный 
резумъ,  ты  поб'ьжденъ;  о,  воля,  какъ  ты  успокоилась, 
уже  ничего  другого  ты  не  хочешь,  ибо  ты  погружена 
въ  полноту  удовлетворешя  (регсшз  ве!  пе11а  за1ле1а 
зоттегва);  о,  память,  переполненная,  безъ  занятш 
и  безъ  внимашя.  Всв  чувства  совершенно  уже  по- 
теряли свою  обычную  деятельность  и  остаются  за- 
ключенными и  подавленными  (аПосаИ)  въ  этомъ 
пламени  божественной  любви,  сътакимъпреизбыткомъ 
и  внутренней  радостью,  что  кажется,  что  они  уже 
сделались  блаженными  и  уже  достигли  желанной 
1Гбли»  .  .  .   Такъ  говорить  Екатерина  Генуэзская348). 

И  Рэйсбрукъ  Изумительный  (АйпигаЫИз)  въ 
потрясающихъ  словахъ  пытается  набросать  слабую 
т-внь  безм-врнаго  переживашя:  «Тамъ,  где  образъ 
дтвйствш  челов-Ьческш  изнемогаетъ  и  не  можетъ 
итти  дал^е,  начинается  д,Ьйств1е  Бога  .  .  .  Прихо- 
дить Духъ  нашего  Господа,  подобный  бурному  огню, 
который  все  въ  себ^  сжигаетъ,  по-Ьдаеть  и  поглощаетъ 
такъ,  что  челов'Ькъ  забываетъ  себя  самаго  со  всеми 
своими  дЬлами  и  чувствуетъ  себя  уже  не  иначе,  какъ 
еслибы  онъ  былъ  единымъ  духомъ  и  единою  любов1ю 
съ  Богомъ.  Здвсь  умолкаютъ  чувства  и  всё  силы,  и 
они  бываютъ  насыщены  и  успокоены,  ибо  источникъ 
божественной  благости  и  изобил1я  все  затопилъ:  даръ 
превосходить  все,  что  можно  было  желать» 349).  ЗдЬсь, 
въ  этомъ  откровенш  Полноты  Жизни,  въ  этомъ  вну- 
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треннемъ  «пришествш  Жениха»,  челов'Ькъ  прика- 
сается къ  непреходящей  Вечности,  время  замираетъ 
у  ея  пороговъ.  «Ибо  пришеств1е  Его  состоитъ  вн-в 
времени,  въ  одномъ  в-вчномъ  «Теперь»,  и  всегда  встре- 
чено новыми  желашями  и  новою  радостью.  Смотрите, 
услаждетя  и  радость,  которыя  Женихъ  сей  при- 
носить съ  Собою  въ  Своемъ  пришествш,  бездонны  и 
безграничны,  ибо  они  —  Онъ  Самъ»350). 

Божественное,  Подлинное,  Непреходящее,  единая 
истинная  Реальность,  единое  Благо,  Основа  Быпя 
и  Полноты  Жизни  (такъ  говорятъ  намъ  мистики) 
ощущается,  какъ  непосредственно  близкое351),  от- 
крывается внутри  насъ,  какъ  основное,  какъ  родное 
для  насъ,  какъ  то,  въ  чемъ  коренится  жизнь  нашего 
духа353),  и  вмести  съ  т-Ьмъ  заливаетъ,  покоряетъ 
душу  своимъ  безм'Ьрнымъ  велич1емъ  и  шпиемъ.  Это 
—  «св-втъ  внутри  насъ  внезапно  обр'ЬтающДйся»353), 
восторженно  шепчетъ  Симеонъ  Новый  Богословъ, 
тотъ  самый  искатель  «несозданнаго  и  неуловимаго 
св-вта»,  который  —  мы  видели  —  все  обошелъ  своимъ 
духомъ  —  и  небо,  и  бездны,  и  концы  м1ра,  въ  поис- 
кахъ  за  Нимъ,и  не  находя  Его,  «плакалъ,  печалился 
и  сгоралъ  внутреннимъ  огнемъ354).»  Теперь  же  онъ 
восклицаетъ  въ  изумленш:  «Если  кто  увидитъ  самого 
Творца  этого  видимаго  солнца,  на  подоб1е  св-Ьтила 
св-Ьтящаго  внутри  себя,  то  какъ  не  изумиться  и  не 
содрогнуться  отъ  этого  вид-втя?  Онъ  самъ  внутри 
меня  является,  блистая  въ  убогомъ  сердцв  моемъ, 
отовсюду  озаряя  меня  безсмертнымъ  свЪтомъ  .  .  . 
Весь  обнимая  меня,  Онъ  всего  меня  покрываетъ  лоб- 
зэшемъ  и  всего  Себя  мяв  недостойному  даруетъ.  И 
я  насыщаюсь  Его  любов1ю  и  красотою,  и  исполняюсь 
божественной  сладости355).» 
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И  подавленная  этимъ  избыткомъ,  смиренная  и 
трепетная,  душа  восклицаетъ  въ  безм'Ьрномъ  уничи- 
жения: «Какъ  осмелюсь  я,  Владыка,  положить  пре- 
граду волнамъ  Твоей  благодати,  изливающимся  въ 
сердце  грешника?»  .  .  . 356)  Или  же,  не  въ  силахъ 
вынести  всю  полноту  и  сладость  превозмогающаго, 
затопляющаго  ее  избытка  Жизни,  она  взываетъ  съ 
другими  святыми:  «Довольно,  Господи!  Отыми  руку 
Твою!  Будь  снисходителенъ  къ  слабости  моей,  или 
я  умру  подъ  мощнымъ  порывомъ  Твоей  любви!»357) 
Или  же  еще  иначе  —  словами  Екатерины  Генуэзской: 
«Я  не  хочу  ничего,  что  исходить  отъ  Тебя  (т.  е.  ду- 
ховныхъ  сладостей  и  угьтнетй):  я  хочу  только  Тебя, 
о  сладостная  Любовь!»  (1Чоп  уодНо  ^ие11о  сЬе  езсе 
с1а  1е,  зо1  уо§Но  1е,  о  аЫсе  Атоге!) 358) 

Не  только  христ1анск1е  святые,  западные  и  вос- 
точные, —  и  древнш  философъ-мистикъ  Плотинъ 
зналъ  эти  мгновешя  избытка,  это  общеше  съ  Пол- 
нотою Жизни.  «Кто  вид-ьлъ  это»,  пишетъ  онъ,  «зыаетъ 
то,  о  чемъ  я  говорю,  именно  какъ  душа  получаетъ 
тогда  другую  жизнь,  когда  она  приступаетъ  и  при- 
ступила уже  и  пр1общилась  къ  Нему  (т.е.  Божествен- 
ному). И  она  познаетъ  въ  этомъ  состояши,  что  Руко- 
водитель истинной  жизни  тутъ  на  лицо  (от*  тгадеотсу 
о  %одг}уод  аХц'&ьг'цд  Сюцд)  и  она  тогда  уже  ни  въ  чемъ 
не  нуждается  ...  И  тогда  видитъ  себя  челов'Ькъ 
озареннымъ,  исполненнымъ  духовнаго  св^та  (цуХсио- 
цегоу,  срсоход  пЩо}}  уо^той)359).  Въ  этомъ  состоя- 
вши душа  не  ощущаетъ  бол'Ье  своего  т'Ьла,  и  не 
называетъ  она  себя  уже  ни  человъжомъ,  ни  живымъ 
существомъ,  ни  бьтемъ,  ни  вообще  какъ-нибудь, 
ибо  ...  ей  не  до  того  и  не  хочетъ  она  этимъ  зани- 
маться.   Лишь  то  (Высочайшее)  взыскала  она  и  всту- 
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паетъ  съ  Нимъ  въ  непосредственное  общете  и  со- 
зерцаетъ  Его,  а  не  себя  (аХХа  нал  атд  ^г}хг)оаоа, 
ЫеЬю  ладоуп  атсауха  уАу.шо  о.ух    аутцд  /Шям). 

Какъ  определить  состоите  ея  въ  этотъ  мигъ? 
Но  у  нея  н^тъ  даже  времени  объ  этомъ  подумать. 
Ни  на  что  не  променяла  бы  она  созерцаше  с1е,  если 
бы  даже  ей  предложили  все  Небо:  ибо  не  имеется 
уже  ничего  высшаго  и  лучшаго  (сод  оьх  бгход 
аХХоу  еп  а/лшоуод  оьде  /гаХХог  ауа&оу)  .  .  .  Такимъ 
образомъ  въ  этомъ  переживанш  можетъ  душа  по- 
истине судить  и  познавать,  что  сге  въ  действитель- 
ности есть  то,  къ  чему  она  стремилась,  и  утверждать, 
что  лучшаго,  ч-Ьмъ  это  ничего  нъ"гъ.  Всякое  за- 
блуждеше  здесь  исключено,  ибо  н^тъ  ничего  более 
истиннаго,  ч-Ьмъ  сама  Истина  .  .  .  Все  другое,  что 
раньше  восхищало  ее,  —  владычество  или  могу- 
щество, или  богатство,  или  красота,  или  знате,  все 
это  она  теперь  презрела,  и  такъ  она  и  говорить.  Не 
говорила  бы  она  сего,  если  бы  не  достигла  лучшаго, 
чъ*мъ  все  это.  И  не  боится  она  бедъ,  пока  она  съ 
Нимъ  соединена  .  .  .  Пускай  все  вокругъ  нея  гиб- 
нетъ,  она  бы  даже  весьма  радовалась  сему :  чтобы 
остаться  наедине  съ  Нимъ.  Такъ  велико  ощущея1е 
ея  блаженства»360). 

А  вотъ  восторженные  стихи  персидскаго  мистика 
—  поэта  XI  в.,  дервиша  Баба  Кухи  изъ  Шираза,  где 
онъ  пытается  передать  свое  переживате  абсолютной 
Реальности: 

«Я  открылъ  свои  глаза,  и  черезъ  с1яте  лица  Его  во- 
кругъ меня 

Во  всемъ,  что  только  усматрнвалъ  глазъ  мой  —  я 

видЬлъ  только  Бога ! 
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Подобно  св-Ьч-Ь,  я  таялъ  на  Его  огн-Ь, 

И  средь  пылающаго  пламени  — я  вид'Ьлъ  только  Бога! 

Самого  себя  вид'Ьлъ  я  собственными  своими  глазами 

весьма  ясно, 
Но  когда  я  взглянулъ  Божьими  глазами,  я  и  зд'всь 

увид-Блъ   только  Бога!»361) 

Вотъ,  въ  заключете  еще  одннъ,  уже  почти  совре- 
менный прим'Ьръ  мистическаго  ощущешя  полноты 
Быт1я  изъ  большого  числа  приведенныхъ  1атез'омъ 
(въ  его  изв-Ьстной  книги  о  «многообразие  религшзнаго 
опыта»)  —  автоб10графичестя  показашя  изв-Ьстнаго 
американскаго  религ1ознаго  деятеля  Х1Х-го  в. 
Чарльза  Финней  (СЬ.  Ртпеу).  Въ  данномъ  случа-Ь 
Абсолютъ  былъ  воспринять,  какъ  преизбыточествую- 
щая,  неудержимая  благодатная  Сила,  что  пре- 
возмогаетъ  въ  своемъ  стремительно  изливающемся 
потоке  и  самую  способность  воспр1ят1я  души: 

«.  .  .  Казалось,  что  Оно  находить  на  меня  вол- 
нами и  волнами  расплавленной  Любви;  ибо  иначе 
я  не  могу  это  выразить.  Это  было  какъ  бы  само 
дыхаше  Бога  .  .  . 

Никатя  слова  не  могутъ  изобразить  той  дивной 
Любви,  что  разлилась  въ  моемъ  сердц-в.  Я  громко 
рыдалъ  отъ  любви  и  радости  ...  А  волны  эти  все 
находили  на  меня,  и  все  снова  и  снова,  одна  за  дру- 
гой, покуда  я,  помнится  мн-Ь,  не  вскричалъ:  «Я  умру, 
если  эти  волны  будутъ  продолжать  заливать  меня». 
И  я  сказалъ:  «Господи,  я  не  въ  силахъ  вынести 
больше»  .  .  . 362) 
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III. 

Основных        Передъ   нами   прошелъ   рядъ   прнм'вровъ   мисти- 
черты  •  „ 

мисти-  ческихъ    переживанш    пзъ    различныхъ    временъ    и 

ческого   народовъ,  разныхъ  и  по  форм-Ь  выражетя.    Но  одно 

опыта  _,  .  „         у 

въ  нихъ  было  оощее  —  ощущете  чего  то  Ьезм'врнаго, 
покорившаго  душу,  ощущете  какого  то  безконеч- 
наго  Избытка.  И  передъ  Нимъ  терялась  душа,  ощу- 
щала свою  безконечкую  малость,  свою  наготу  и  бед- 
ность, свое  абсолютное  безсил1е  и  жалкую  бренность, 

Ощуще-  свое  «ничто».     У   Плотина  и   у  другихъ   мистиковъ 
те  нич-  _.  - 

тожест-  душа  забываетъ  про  себя  самое,  живетъ  ли  она  или 
еа  твар-  н^Тъ,  существу етъ  ли  она  вообще,  въ  т-бл^  ли  ока, 
или  вн-в  тъла363).  Она  поглощена  Т-бмъ,  Высочай- 
шимъ.  И  лишь  когда  она  оглядывается  на  себя,  то 
содрагаётся  она  при  видъ  своего  ничтожества,  «(^шс1 
ез  1и,  ёиЫзвхте  Беиз  теиз,  е1  ^xпд.  зит  е§о,  уепш- 
си1п8  е1  рагуиз  зегуиз  1ииз?»  больше  ничего  не  можетъ 
вымолвить  Францискъ  въ  минуту  величайшаго  мо- 
литвеннаго  подъема304).  «Въ  сей  мигъ  открывается 
мнъ»,  такъ  говорить  Герлахъ  Петерсенъ  (фламанд- 
ск1й  мистикъ  начала  ХУ-го  въка),  «мое  ничто  и  без- 
существенность  моего  я  —  теит  шЫ1  е!  поп  еззе 
те1 1рзшз365).  Анджела  изъ  Фолиньо  видитъ  въ  себъ- 
только  безмерные  гр-Ьхи  и  недостоинства  въ  минуту 
мистическаго  поевщешя366).  «Плачу  и  сокрушаюсь, 
когда  возс1еваетъ  мн^  Свътъ  (божественный)  и  я 
вижу  бедность  свою»  —  такъ  рисуетъ  Симеонъ  Новый 
Богословъ  объ  стороны  этого  мистическаго  пере- 
живатя367).  Маникка  Вашагаръ  (тамильскш  пн- 
д^истсюй  святой  7 — 8-го  в.  нашей  эры)  чувствуетъ 
себя  жалкимъ  псомъ,  и  хуже  чъмъ  псомъ,  передъ  по- 
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токомъ  благости  Бояией368).  «Ты  возвеличиваешь 
это  ничто!»  восклицаетъ  Тереза: 

Еп§гапс1есе18  уиез1га  пасЫ369) 

«И  кто  я  такой,  что  см'бю  обращаться  къ  Теб-Ь? 
Я  —  бъ-дитшплй  рабъ  Твой  и  отверженный  червячекъ 
(раирегптш  зегуи1из  1ииз  еЬ  аЪ]ес1из  уегппсиГиз), 
гораздо  при  этомъ  б-вднБе  и  презр^нн-Ье,  ч-Ьмъ  самъ 
то  знаю,  или  даже  осмеливаюсь  вымолвить.  Вспомни, 
о  Господи,  что  я  ничто,  ничего  не  им-Ью  и  ничего  не 
стою  (шЫ1  вит,  шЫ1  ЬаЬео,  шЬПдие  уа1ео)»  —  гово- 
рить авторъ  «Подражашя  Христу»370). 

Бедная  капелька  и  море,  въ  которомъ  она  исче- 
заетъ  —  излюбленный  образъ  мистпковъ371).  Вну- 
тренней —  по  ея  глубокому  уб-вждетю,  божествен- 
ный —  голосъ  въ  дупгЬ  Екатерины  (ленской  про- 
тивополагаетъ  ея  «Ничто»  —  Великому  «Н-вчто»372). 

Что    же    это    такое,    это    великое    «То»,    великое  Пережи- 
вите 
«Н-Ьчто»?  —  Оно  ощущалось  мистиками,  какъ  ИСКОН-  Полноты 

ное,  подлинное  и  непреходящее  Бьте,  какъ  то,  что 
есть,  какъ  недвижная  точка  опоры  въ  мор-Ь 
преходящести,  какъ  вечное  Теперь373),  безмятеж- 
ный Покой  и  пристань374),  какъ  незыблемая  основа 
всякаго  быпя,  нерушимая  и  неизменная 
Реальность.  И  вм-всгв  съ  гбмъ7  въ  Немъ  была 
жизнь  и  источннкъ  жизни,  это  была  Полнота  и  Бо- 
гатство, захватывающая,  неудержимая,  непреодоли- 
мая Сила  и  Мощь,  и  Изобшпе,  творчесшй  потокъ, 
Полнота  Жизни,  все  превозмогающая  и  вм-бсгв  съ 
т^мъ  живящая  и  оплодотворяющая  душу.  «Ти 
отп1а  ез,  е^о  аи1ет  ргогзиз  шЫ1»  —  говорить  одинъ 
изъ  прпкоснувщихся  къ  этому  избытку375).  «1порз 
е1  раирег  зит  е§о,  Ъи  аЧуез»,  восклицаетъ  Августинъ. 
И  еще:  «Ори1спгНи<1о  1атапИдиае11ат  поуа!»376) 
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8еизе  —  мы  видели  —  пережилъ  «стремительно  про- 
рывающуюся сладость  В-бчной  Жизни». 

О  пегтозига  дие  ехсесЫв 
А  тойаз  1аз  пегтозигаз! 

—  вырывается  и  у  Терезы377).  О  «Безмерности» 
(езтезигапга)  о  сокровище,  превышающемъ  («по- 
топляющемъ»  въ  себ-в)  всякую  ЦЕну ,  говорить  Якопоне 
да  Тоди  378).  И  о  томъ  же  знаетъ  уже  и  древняя  ищцй- 
ская  мудрость:  «Что  есть  полнота,  въ  томъ  блажен- 
ство. Н^тъ  блаженства  въ  недостаточномъ  ...  А 
что  есть  Полнота,  то  поистине  есть  Безсмертное»379). 
«Ты  —  Первый!  Ты  —  Срединный!  Ты  —  Посл-Ьд- 
шй!  Великое  Море  ликующей  радости!  .  .  Мой 
Перлъ!  .  .  мое  Сокровище  наслаждетя  ...  О,  мо- 
гучее Море  благодати.  О,  непзсякающая  Полнота 
мистическаго  блаженства!  (ОгеаЪ  зеа  о{  гар!игоиз 
^оу  .  .  .  О  пп§Му  зеа  о!  Стасе  ...  О  сеазе1езз  р1е- 
пгЬийе  о!  тузыс  ЬПзз!»)  — такъ  переживаетъ  это  Н-ечто 
тамильстй  мистикъ  Маникка  Вашагаръ380).  А  вотъ 
слова  Лао-Тце,  великаго  мистическаго  философа 
Китая,  о  В^чномь,  объ  Абсолютномъ  —  о  «Тао»: 

«О  какъ  Оно  глубоко!  Оно  —  что-то  вродъ  пра- 
родителя всъхъ  вещей  ...  О,  какъ  Оно  ясно  и  тихо! 
Оно,  повидимому,  есть  что-то  въчно  существующее. 
Я  не  знаю  чей  Оно  сынъ;  Оно  —  что-то  вродъ  пред- 
шественника «Высочайшаго»  (т.  е.  Неба)  ...  О, 
сколь  Оно  непостижимо,  сколь  таинственно!  Оно 
содержитъ  въ  себъ  все  основы  бьгия.  Сколь  таин- 
ственно, сколь  непостижимо!  Великое  Тао!  Что  за 
животворящи!  Потокъ  повсюду!  Все  существа  отъ 
него  должны  ожидать  зова  къ  бьтю,  и  Оно  не  исто- 
щается»381). .  .  . 
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Не  буду  приводить  еще  другихъ  весьма  много- 
численныхъ  сходныхъ  выраженш  —  напр.  у  хри- 
ст1анскихъ  мистиковъ,  относительно  ощущетя  ими 
этой  Безмерной  Полноты  и  Жизни.  Но  вотъ,  хотя 
бы  еще  слова  Анджелы  изъ  Фолиньо:  «Если  ты  хо- 
чешь знать,  что  я  видвла  ...  то  я  не  знаю  ничего 
другого  сказать,  какъ  только:  я  видвла  нЬную 
Полноту,  н-вкую  Светлость,  отъ  которой  я  чув- 
ствовала въ  себ'Ь  такое  исполнеше,  удовлетвореше, 
что  я  и  сказать  не  ум-Ью  (уЫеЪат  ипат  р1еп1- 
I  и  (И  пет,  ипат  с1аггЬа1ет,  ае  диа  веп1л.еЪат  ш  те 
1ап1ит  1тр1етеп1ит,  диос1  е^о  пезс10  сИ- 
сеге)»382).  И  еше:  «У1ЙеЬат  ипат  р1епНи- 
аЧпет  1пепаггаЫ1ет  Бе1  —  я  видела  неизъя- 
снимую Полноту  Бога!»383) 

Вспомнимъ,  наконецъ,  что  основной  нервъ,  основ- 
ное содержаше  всей  пропов-Ьди  ранняго  христаанства 
есть  «благая  в-Ьсть»  именно  объ  откровенш  Полноты, 
о  явленш  въ  мгр-Ь  этой  самой,  исконной,  абсолютной 
и  преизбыточествующей  —  «Вечной  Жизни»,  которую 
провозвестники  пережили  конкретно  и  реально  въ 
ли1гб  1исуса:  «и  Жизнь  явилась,  и  мы  видъмш  и 
свид'Ьтельствуемъ  и  возв'Ьщаемъ  вамъ  с1ю  Вечную 
Жизнь,  которая  была  у  Отца  и  явилась 
намъ  . .  .»  «Ибо  изъ  полнотыЕго  всв  мы  приняли, 
и  благодать  на  благодать»,  восклицаетъ  1оаннъ384). 
И  Павелъ  свид-втельствуеть  объ  этомъ  «неизсл'Ьди- 
момъ  богатстве  Христа»  (аге&хгСаогог  пХотод  хоЪ 
Хдшгоь) 385) ,  о  Полнот-Ь  божественной,  открыв- 
шейся въ  Немъ386),  о  «превозмогающемъ»  (гЬгг^/Ш- 
Хсог,  излюбленное  слово  у  Павла  —  въ  данномъ  слу- 
чае ярко  мистической  окраски387)),  избытке  благо- 
дати, данной  черезъ  1исуса:  то  г>лед/ЗакХог  лХотод  щд 
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Хадлод  аьтоь  ....  ег  Хдютф  *1г\ооЪ  («преизбыточеет- 
вующее  богатство  благодати  Его  ...  во  Христе 
1исусЬ)388);  и  еще:  молю,  чтобы  вамъ  «познать  пре- 
возмогающую познаше  любовь  Христа,  чтобы  ис- 
полниться вамъ  всей  полнотою  Бояией»389). 

IV. 

Неизъя-        Говоря  о  переживашяхъ  того,  что  они  ощутили 
мостъ,   какъ  Высшую  Реальность,  мистики  особенно  настаи- 
Несоиз-  ваютъ  на  безмерности  Объекта  переживашя,  на 
мостъ    полномъ  несоответствш  по  отношешю  къ  Нему,  какъ 
Абсолю-  всякаго  воспр1ят1я,  такъ  и  всякой  возможности  вы- 
жествен- ражешя  и  передачи:  ибо  То,  Великое  было  несораз- 
ный      миримо  больше,  ч-Ьмъ  и  душа,  и  все  ея  способности 
и  силы.    Оно  ощущалось,  какъ  нечто  Неизреченное 
и    Основное,   не   поддающееся    опред-Блетю,    Невы- 
разимое и  языкомъ  и  мыслью,  Потустороннее,  и  Глу- 
бинное, Всеохватывающее,  Изначальное  и  Неизсл'Ь- 
димое,    передъ   ч"бмъ   терялось   и   смолкало    бедное 
человеческое  существо,   всв  образы,   представлешя 
и   понятая   котораго   были   абсолютно   неадекватны. 
Эта  Реальность  обладала  не  эмпирическимъ,  доступ- 
нымъ  человеку  быпемъ,  о  которомъ  челов'Ькъ  могъ 
и  привьюъ  разсуждать:  она  по  отношешю  къ  нему 
была  Сверх-бьтемъ,  выражаясь  терминомъ  Плотина 
и  Д10НИС1Я  Ареопагита  390);  она  не  была  какимъ  либо 
эмпирическимъ   благомъ,   она  была  непостижимымъ 
Сверх-благомъ391);  по  отношешю  ко  всему  ограни- 
ченному  и    тварному    это    было    нечто    абсолютно 
иное,  великое  «Ничто»,  по  ту  сторону  всЬхъ  опре- 
делений и  ограничение 392);  если  бедный  челов-вчесю-й 
разумъ  почиталъ  себя  за  свътъ,  то  это  былъ  великш 
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Мракъ,  въ  которомъ  безсл^дно  потухалъ  слабый 
огонекъ  челов'Ьческаго  разума.  Неизреченное,  Мощ- 
ное, Таинственное,  Неизсл'Ьдимое,  Недоступное  для 
мысли,  Неопределимое  словомъ,  безмерно  Несравни- 
мое съ  утлымъ  челов'Ьческимъ  «я»,  исконное  Мол- 
чате393),  божественный  Мракъ,  божественная  Без- 
дна394) —  вотъ  какъ  переживала  душа  безмерную 
Все-превосходящесть  и  Неизмеримость  съ  ч^мъ  либо 
даннымъ  Того,  къ  чему  она  на  мигъ  прикоснулась  — 
великой  Основы395). 

Уже  древняя  мудрость  Упанишадъ  возв'Ьщаетъ: 
«Онъ  есть  Атманъ,  который  зовется:  Н-втъ,  Н-бтъ!..»  396) 
.  .  .  «Тао»  есть  нечто  сокровенное,  что  не  можетъ 
быть  обозначеннымъ  (по  существу)  ни  черезъ  какое 
имя»  —  говорить  Лао-Тце.  И  еще  въ  другомъ  м-ЬстЬ: 
«О,  какъ  Оно  неизслъ-димо  и  темно!»397) 

Д10НИС1Й  Ареопагитъ  говорить  о  «сверхс1яющемъ 
мраке»  божественнаго  Молчашя  (улед<рсохог  угосрог 
<нуг)д).  Чистый  отъ  себя  самаго  и  отъ  всего,  «ты 
будешь  вознесенъ  горъ-  —  къ  сверхсущественному 
лучу  божественнаго  Мрака  (лдод  хог  гтедоувюу 
хоу  Феюу  охохоуд  аххТга),  когда  ты  все  отбросишь 
и  отъ  всего  освободишься»398).  «Увидала  я  Бога 
въ  нЬкоемъ  мраке»,  —  повествуетъ  Анджела  пзъ 
Фолиньо:  «и  потому  во  мраке,  что  —  Онъ  наибольшее 
благо,  какого  невозможно  ни  помыслить,  ни  ура- 
зуметь, и  все,  что  возможно  помыслить  или  разуметь, 
не  достигаетъ  до  Него  ...  И  совсемъ  ничего  не  ви- 
дитъ  душа,  что  могло  бы  быть  разсказано  словами, 
или  даже  понято  сердцемъ:  и  ничего  не  видитъ  и 
вместе  съ  темъ  видитъ  всячески  все,  ибо  Благо  сге 
пребываетъ  вместе  со  мракомъ,  и  поэтому  оно  темъ 
вернее  и  темъ  более  превосходить  все,  чемъ  больше 
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видится  во  мрак-Ь,  и  вполне  Оно  сокровенно»399). 
Такъ  и  Таулеръ  говоритъ:  «Оно  есть  и  зовется  не- 
выразимымъ  Мракомъ,  а  между  тЪмъ  Оно  —  Свить 
сущностный;  Оно  есть  и  зовется  непостижимо  дикой 
пустыней  (ете  ишое^гШепНспе  \\аЫе  ^й81е) ,  гд-Ь  никто 
не  находить  пути  или  образа,  ибо  Оно  превыше  всЬхъ 
образовъ.  Этотъ  мракъ  сл'вдуетъ  такъ  разум-Ьть:  онъ 
есть  св'втъ,  котораго  ни  достичь,  ни  постичь  не  мо- 
жетъ  сотворенный  разумъ;  а  «дишй»  онъ  потому,  что 
н-бтъ  къ  нему  доступа.  Туда  возводится  духъ,  за  пре- 
делы себя  самого,  превыше  своего  познашя  и  пости- 
жетя»  .  .  .40°) 

Впрочемъ,  характерная  и  основная,  господствую- 
щая черта  христ1анской  мистики  —  воспр1ят1е  Бога 
не  только  какъ  Безмерности  и  Неизреченнаго  Ве- 
лич1я,  но  прежде  всего  какъ  Любви401).  Высшее, 
трансцендентное,  недоступное  Бьпче  открывается  въ 
Существ-в  Своемъ  какъ  исконная  Любовь: 
вотъ  ключъ  къ  бездне  Божественной  Жизни.  — «Богъ 
есть  Любовь»  въ  себ^402),  все  отношеше  Его  къ  м1ру 
есть  актъ  любви,  высшее  проявлеше  этой  любви  — 
въ  вочелов-Ьченш  и  подвиге  Сына403);  какъ  неизречен- 
ная, безмерная  Любовь  открывается  Онъ  ищущимъ 
Его  и  приходить  къ  нимъ,  согласно  об-Ьтовашю, 
чтобы  «обитель  у  нихъ  сотворить»404).  Въ  этомъ  — 
отлггае  христ1анскаго  воспр1ят1я  Бога  отъ  холоднаго 
Абсолюта  нео-платониковъ,  который  съ  одной  сто- 
роны является  предметомъ  горячей  жажды  и  любов- 
наго  устремлешя  души,  но  зато  самъ  не  любить:  «Мы 
къ  Нему  стремимся,  мы  вращаемся  вокругъ  Него, 
но  Онъ  не  стремится  къ  намъ»,  говоритъ  Плотинъ405). 
Для  христ1анскихъ  же  мистиковъ  Богъ  Самъ  горячей 
струей  любви  вливается  въ  душу,  бол-Ье  того,  сп-в- 
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шитъ  ей  навстречу,  предваряетъ  ее,  Самъ  стучитъ 
въ  двери  сердца:  «Се  стою  у  двери  и  стучу,  если  кто 
услышитъ  голосъ  Мой,  то  Я  войду  къ  нему,  и  буду 
вечерять  съ  нимъ  и  онъ  со  Мною.»406) 

Эта  Любовь,  стучащая  въ  двери  сердца,  раскры- 
лась напр.  Екатерине  Генуэзской.  «Она  получила 
въ  сердце»,  такъ  съ  ея  словъ  описываетъ  ея  бтграфъ 
моментъ  ея  обращетя,  «рану  великой  Любви  Бо- 
яаей,  со  столь  яснымъ  сознатемъ  своего  убожества, 
своихъ  прегръчнешй  и  благости  Бога,  что  едва  не 
упала  безъ  чувствъ  .  .  .  Она  вернулась  домой  вос- 
пламененная и  раненая  этой  столь  безмерной  любовно 
Бояией  .  .  .  такъ  что  она  казалась  вив  себя.  И  уйдя 
въ  самую  сокровенную  комнату  свою,  она  стала 
испускать  громшя  воздыхатя  съ  великимъ  гор-в- 
темъ  ...  и  она  не  могла  ничего  произнести,  кром-в 
сл'Ьдующихъ  словъ:  «О,  Любовь,  можетъ  ли  это  быть, 
что  Ты  призвала  меня  со  столь  великою  любовью, 
и  что  Ты  дала  мн-в  въ  одно  мгновеше  познать  то, 
чего  языкъ  мой  не  въ  силахъ  вымолвить?  (О  Атоге, 
рио  е8зеге,  сЬе  пп  ЬаЬЫ  сЫата1а  соп  1а  шю  атоге,  е 
1аШ)пп  сопозсеге  т  ип  рип1о  дие11о,  сЬе  соп  1а  Ппдиа 
поп  роззо  езрптеге?»)  И  «она  повторяла  безпре- 
станно:  «О  Любовь,  никогда,  никогда  больше  не 
хочу  гр-вховъ!  (О  Атоге,  та1  рш,  та1  р1й  рессаИ)»... 
Она  пребыла  въ  этомъ  горсти  несколько  л-Ьтъ,  и 
душа  ея  и  сердце  были  настолько  растоплены  и  спа- 
лены этимъ  любовнымъ  пламенемъ,  что  она  говорила: 
Н'Ьтъ  у  меня  больше  ни  души,  ни  сердца;  но  во  мне 
душа  и  сердце  моей  Сладостной  Любви»407). 

И  Юл1анш  изъ  Норвича  въ  пережитомъ  ею  «от- 
кровенш»  Богъ  открылся  какъ  любовь.  Любовью 
определяется  Его  творете  м1ра  и  Его  заботы  о  м1р^; 
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муки  и  смерть  воплощеннаго  Сына  Бож1я  —  высшее 
проявлеше  Любви.  Бол-Ье  того:  «если  бы  пришлось 
Ему  каждый  разъ  умирать  за  каждаго  человека, 
им-Бющаго  быть  спасеннымъ,  какъ  Онъ  однажды 
умеръ  за  всЬхъ,  то  любовь  не  дала  бы  Ему  покоя, 
покуда  Онъ  не  совершилъ  бы  сего.  И  когда  Онъ 
совершилъ  бы  с1е,  Онъ  вм-бнилъ  бы  с1е  въ  ничто, 
ради  любви.  Ибо  все  кажется  Ему  лишь  малымъ 
въ  сравненш  съ  Его  любовью»  408).  И  Юл1ашя  видитъ 
«духовную  жажду»  распятаго  и  страждущаго  на 
кресгЬ  Богочеловека.  «Ст  духовная  жажда  Его 
есть  жажда  любви»  —  нашей  любви  къ  Нему.  «Въ 
томъ  то  и  состоитъ  эта  жажда  —  неполнота  Его  бла- 
женства, что  Онъ  еще  не  им'Ьетъ  насъ  въ  Себе  такъ 
же  всец-вло,  какъ  будетъ  насъ  им-вть  тогда»409), 
т.  е.  по  возвращенш  всЬхъ  къ  Богу.  Ибо  Любовь 
совершенная  и  безмерная  жаждетъ  спасешя  и  воз- 
становлешя  всего  м1ра,  всей  твари.  Ибо  Богъ 
прежде  всего  есть  «Все- Любовь»  (А11-Ьоуе)410).  Въ 
этомъ  —  смысль  и  сущность  всего  мистическаго 
Опыта  КЪпанш .  «Желала-ли  бы  ты  знать»  —  слышитъ 
она  «отв-бтъ  во  внутреннемъ  ум'Ь  своемъ»:  «что  им-Ьлъ 
въ  виду  Господь  твой  въ  семъ  откровенш?  —  Знай 
же  с1е  твердо:  Онъ  разум-Ьлъ  любовь.  —  Кто  по- 
казалъ  теб'Ь  с1е?  — тотъ,  кто  —  сама  Любовь.  —  Что 
показалъ  Онъ  тебъ?  —  Любовь.  —  Ради  чего  Онъ 
с1е  показалъ  теб'Ь?  —  Ради  любви»411). 

Онъ  —  «Владыка  Любви»  (Бопппиз  Атопз412))  для 
мистически  восторженной  души  Раймунда  Люлл1я; 
Онъ  —  сама  Любовь:  «(^иаге  ее!  атаЫИз?  —  дша 
ез1  1рве  Атог»413). 

У  Якопоне  да  Тоди  душа  залита,  «захлеснута», 
подавлена  набегающими  со   всЬхъ  сторонъ   непрео- 
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долимыми,  всепобеждающими,  неудержимыми  вол- 
нами любви,  она  горитъ  въ  любовномъ  пламени  и  не 
влад"Бетъ  уже  собою,  она  не  можетъ  молчать  —  она 
«вотетъ»,  она  «кричитъ»  отъ  избытка  чувства414). 

Рэйсбрукъ  говорить  про  Бога,  что  Онъ  сходить 
въ  избранный  души  своей  «бездонной  любовью»415). 
Онъ  есть  «любовь  безъ  м^ры,  подобная  пылающему 
углю»416).  «О  Огонь  и  бездна  Любви!»  въ  трепете 
шепчетъ,  бормочетъ  такая  душа  (Екатерина  С1енн- 
ская),  уже  не  влад-Ья  собою,  охваченная  и  подавлен- 
ная ея  избыткомъ:  «.  .  .0  неизчислимый  Избытокъ 
и  Щедрость!  О  вечное  и  безконечное  Благо!  О  без- 
умный отъ  Любви!  Разв-в  Ты  нуждаешься  въ 
Твоей  твари?  Поистине,  мяв  кажется,  что  Ты  по- 
ступаешь такъ,  какъ  будто  бы  Ты  не  могъ  жить  безъ 
нея,  хотя  Ты  —  Жизнь,  отъ  которой  все  вещи  по- 
лучаютъ  жизнь  и  безъ  которой  ничего  жить  не  мо- 
жетъ. Почему  же  Ты  такъ  обезум-вль?  Потому  что 
Ты  влюбился  въ  Твое  творете.  Въ  Себе  Самомъ 
услаждался  Ты  ею  и,  словно  опьяненный  желатемъ 
ея  спасетя,  Ты  ищешь  ея,  хотя  она  6-бжитъ  отъ 
Тебя.  Она  удаляется  отъ  Тебя,  а  Ты  приближаешься 
къ  ней.  Более  уже  приблизиться  къ  ней  Ты  не  могъ, 
какъ  облечься  въ  ея  человечество.  Что  же  скажу  я? 
Поступлю,  какъ  косноязычный  и  буду  восклицать: 
А!  А!  ибо  не  знаю,  что  другого  сказать,  ибо  конечный 
языкъ  не  можетъ  выразить  чувства  души,  которая 
безконечно  жаждетъ  Тебя  .  .  »417) 

Мы  видимъ:  самъ  Богъ  охваченъ  любовью  къ 
душе,  «уязвленъ»,  одержимъ  любовью  къ  ней,  какъ 
восклицаютъ  напр.  и  1иап  Де  1а  Сгиг418)  и  Якопоне 
да  Тоди419),  безъ  меры,  безъ  предвловъ,  даже  до 
«безум1я»   (пользуясь   образомъ  н'Ькоторыхъ   мисти- 
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ковъ420),  и  жаждетъ  ея  ответной  любви.  Ояъ  без- 
мерно отдаетъ  Себя  въ  любви  и  требу етъ  и  ея  без- 
лгЕрнаго  отдатя  себя. 


Необхо-         Процессъ    Божеск1й    и   вместе  съ    т'Ьмъ 
димая  г  . 

сторона  (какъ  мы  уже  видели)  ичелов'Ьческ^!    Процессъ 

мисти-  взаимнаго    объединешя    человека    съ    Богомъ,    не 
процесса:  только    откровешя    и    снисхождетя    Божества,    но 

отдате  какъ  необходимое  услов1е,  необходимая  другая  сто- 
сеоя  Ьогу 

рона  —  вольное,  всецелое,  безудержное  и  безоста- 
точное отдан1ечелов,вкомъсебя  Богу  —  такой 
представляется    мистическая    жизнь    души    по    сви- 
детельству техъ,  кто  ею  жили. 
Путь  До   предварительно   приходиться   пройти   черезъ 

венного  многотрудную  стадно  подготовленш,  черезъ  «аскезу» 
подвига  —  т  е#  упражнете,  воспитате  воли.  Путь  души 
къ  Богу  есть  путь  длительнаго  восхождешя,  упор- 
наго  очищетя  и  подвига.  Божественная  Реальность 
требуетъ  неослабнаго  активнаго  отяошетя  къ 
Себе  со  стороны  души,  Божественная  Жизнь  должна 
быть  путемъ  активныхъ  усил1й  постепенно 
усвоена  душою,  душа  должна  уподобиться  Объекту 
своихъ  исканий  —  упроститься,  очиститься,  все  раз- 
деляющее —  неподходящее  и  чуждое,  должно  быть 
выброшено  и  удалено.  «Лишь  чистые  могутъ  созер- 
цать Бога»  —  эта  основная  мысль  встречается  въ 
самыхъ  различныхъ  мистическихъ  релишяхъ.  Въ 
этомъ  подвиге  очищетя,  обуздатя,  «освобождетя» 
себя  отъ  путъ  и  скверны,  мы  имеемъ,  какъ  известно, 
одно  изъ  наиболее  закономерныхъ  проявлешй,  встре- 
чающихся все  снова  и  снова  —  въ  самыя  различный 
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времена,  у  самыхъ  различныхъ  народовъ,  высшей 
жизни  человъческаго  духа.  И  завершительнымъ 
актомъ  всего  мистическаго  пути  является  отдаше 
воли! 

Вотъ  напр.  какъ  изображаютъ  этотъ  путь  духов- Индгя 
наго  очищешя   некоторые   древне-индусск1е   мисти- 
чесюе  тексты: 

«Кто  пребываетъ  безъ  ненависти  по  отношетю  ко 
всъмъ  существамъ,  кто  настроенъ  благожелательно 
и  полонъ  сострадатя,  кто  свобод енъ  отъ  себялюб1я 
и  сознашя  своего  «я»,  равно  спокоенъ  въ  радости  и 
горъ,  терпъливъ,  кто  удовлетворенъ,  всегда  испол- 
ненъ  самоотдашя,  кто,  приручивъ  свое  «я»  и  съ  твер- 
дымъ  намърешемъ  устремившись  ко  МпЬ ,  преданъ  Мн'Ь 
и  у момъ  и  духомъ ,  тотъ  Мн'Ь  другъ» ,  — такъ  возглашаетъ 
Высшее  Божество  (Кришна)  въ  БхаватгитЬ. 

«Кто  не  радуется  и  не  ненавидитъ,  не  печалится  и 
не  желаетъ,  и  отринувши  пр1ятное  и  непр1ятное, 
полонъ  самоотдашя  —  тотъ  МпЬ  другъ». 

«Кто  безразличенъ  ко  врагу  и  другу,  къ  чести  и 
безчест1ю,  къ  холоду  и  зною,  къ  радости  и  горю,  кто 
свободенъ  отъ  привязанности;  кто  равнодушенъ  при 
порицания  и  похвал-в,  кто  тихъ,  доволенъ  всЬмъ, 
что  происходить,  кто  безъ  родины,  съ  твердой  в'Ьрой 
и  полонъ  самоотдашя  —  тотъ  Мн'Ь  другъ»421). 

Такой  праведникъ  достигъ  безстраст1я:  «Я  не 
ощущаю  больше  радости  отъ  васъ,  что  стремитесь 
опутать  меня  похотью  и  желашемъ»,  говорить  онъ, 
обращаясь  къ  «толпь-  существъ».  «Поэтому  я  отбра- 
сываю отъ  себя  всв  похоти  и  ищу  прибежища  въ 
Истин-в»422). 

Одно  требуется  —  отъ  всего  отречься:  «Кто  не 
отрекся,  не  придетъ  къ  блаженству;  кто  не  отрекся 
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не  придетъ  къ  Вышнему;  кто  не  отрекся,  не  уснетъ 
въ  безопасности  и  мирЗ*.  Отрекись  отъ  всего  и  будь 
счастливь!»423) 

Ц-влый  сложный  путь  аскезы  и  тренировки,  само- 
умерщвлетя  плоти  и  духа  проходили  индуссюе 
подвижники,  стремясь  къ  достижетю  Высшей  Жизни. 
Но  все  это  по  ученпо  Бхагаватгиты  не  достаточно, 
бе8ъ  отдатя,  посвящетя  Божеству  самой  основы 
всего  —  воли  своей: 

«Все,  что  ты  делаешь,  что  ты  "Ьшь,  что  ты  при- 
носишь въ  жертву,  что  ты  даешь,  какъ  подаян1е  и 
что  ты  налагаешь  на  себя,  какъ  аскезу  —  все  это, 
о  сынъ  Кунт1евъ,  сделай  даромъ  Мне»,  возглашаетъ 
Кришна424). 

И  еще: 

«Между  всеми  10гинами  тотъ,  кто  свое  вну- 
треннее «я»  предаетъМнъ-  и  съ  в'Ьрою  чтить 
Меня,  всбхъ  ближе  для  Меня».425). 

Итакъ  полное  отданге  своего  «я»  ради 
Истинной  Жизни  —  вотъ  высппй  подвигъ! 

Но  это  возможно  лишь  въ  горячемъ  порыв-в 
любви,  безъ  остатка  отдающемъ  себя  для  другого, 
Высшаго.  Этими  тонами  горячаго  чувства  согр-Ьта 
уже  Бхагаватгита. 

То  же  глубокое,  любовное  отдате  себя  встр-Ь- 
чаемъ  и  у  позднбйшихъ  —  индуистскихъ  мистиковъ. 
«Распоряжайся  какъ  хочешь  Твоимъ  рабомъ,  Твоею 
собственностью.  Ибо  Теб^  одному  принадлежитъ 
Туласи.  О  Боже  милосерддя,  поступай  съ  нимъ  со- 
гласно благоусмотрение  Твоему».  —  «Я  —  только 
жертвенный  даръ,  брошенный  подъ  ноги  Твои»426), 
такъ  обращается  къ  Богу  Туласи- Даса  (мистичесшй 
поэтъ  16  в-вка).    «Ч-Ьмъ  бы  я  ни  былъ  и  душою  и 
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Т'Ьломъ  и  какими  бы  свойствами  я  ни  обладалъ,» 
восклицаетъ  другой  индуистский  мистикъ  и  поэтъ 
Ямуна-Муни:  «я  все  это  собираю  въ  одну  кучу  и 
бросаю,  о  Владыка,  въ  Твоимъ  ногамъ.  Все,  что 
мое  и  что  я  самъ  есмь,  все  должно  принадлежать 
Тебъ»427).  «Твой  рабъ  вольнымъ  сердцемъ  предаетъ 
себя  Теб'Ь»,  восклицаетъ  Нанакъ428). 

О  томъ  же  учили  и  суфи:  мистичестй  путь  есть  Суфи 
«полное  отдаше  душою  себя  Богу,  согласно  Его 
вол-б»,  говорилъ  Абу  Мухаммедъ  Рувайнъ429).  Онъ 
состоитъ  въ  томъ,  чтобы  «отбросить  то,  что  въ  твоей 
голов-Ь,  отдать  то,  что  въ  твоей  рук-в,  и  не  отступать 
ни  передъ  чъмъ,  что  бы  съ  тобою  ни  случилось»430). 

О  пути  постепеннаго  освобождешя,  очищен1я  Плотинъ 
духа,  о  восхожденш  его  и  о  конечномъ  полномъ  от- 
казе отъ  всего  дольняго,  несовершеннаго,  производ- 
наго  ради  Единаго  и  Вышняро  училъ  и  великгй  Пло- 
тинъ: «Ибо,  если  кто  владъетъ  ч-Ьмь-либо  инымъ  и 
д-Блаетъ  это  центромъ  своей  деятельности,  тотъ  не 
можетъ  ни  видеть  То,  Вышнее,  ни  вступать  съ  Нимъ 
въ  гармошю.  Но  душа  не  должна  имъ"гь  у  себя  ни- 
чего ни  злого,  ни  добраго,  для  того,  чтобы  она, 
единая,  могла  воспринять  въ  себя  То,  Единое  (/лбгт] 
/иогоу)»431). 

«Сл-вдуеть  все  остальное  отложить  и  въ  Семъ 
одномъ  пребывать  и  въ  (ле  одно  превращаться,  посл-в 
того,  какъ  мы  сбросимъ  все  земные  покровы.  По- 
этому должны  мы  спешить  уйти  отсюда  и  тяготиться 
своими  оковами  для  того,  чтобы  мы  могли  всЬмъ 
существомъ  нашимъ  обнять  Его,  и  не  было  въ  насъ 
никакой  части,  которой  бы  мы  не  были  прилеплены 
къ  Богу»432).  «Его  достигнешь,  если  будешь  восхо- 
дить къ  Вышнему,  если  обратишься  къ  Нему  и  сбро- 
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сишь  съ  себя  то,  во  что  мы  облеклись  при  нашемъ 
нисхожденш  (подобно  тому  какъ  в-Ьдь  и  гЬ,  что  со- 
бираются принять  участче  въ  священн'Ьйшемъ  двй- 
ств1и  таинствъ,  сбрасываютъ  свои  одежды  и  присту- 
паютъ  лишь  въ  нижнемъ  од-Ьяши)  —  до  гЬхъ  поръ, 
пока  при  восхожденш  не  удалишься  отъ  всего,  что 
чуждо  Божественному  и  не  узришь  посредствомъ 
своего  одинокаго  (приведеннаго  къ  единству)  «я»  и 
Божественное  въ  Его  Единств-в,  какъ  Безприм'Ьсное, 
Простое,  Чистое,  какъ  То,  Ч'Ьмъ  все  обусловлено, 
на  Что  все  взираетъ,  въ  Чемъ  все  живетъ  и  мыслить. 
Ибо  Оно  —  источникъ  жизни,  разума  и  бьпчя»433). 
На  этой  высшей  ступени  приближетя  къ  Бо- 
жеству смолкаетъ  всякая  человеческая  мысль,  чело- 
въ-къ  отдаетъ  и  теряетъ  и  самое  свое  «я»  и  свое  со^ 
знате  въ  объяпяхъ  Единаго434). 

Самоо-         Въ  христ1анств^  основной   нервъ  и  центръ  всей 
тречете 
въ  хри-  духовной  жизни  и  единственный  путь  есть  подвигъ 

стган-  самоотречешя.  «Всяюй  изъ  васъ,  кто  не  отр-вшится 
отъ  всего,  что  имъетъ,  не  можетъ  быть  Моимъ  уче- 
никомъ»,  говорить  1исусъ435).  Но  бол-Ье  того  —  не 
только  все,  но  и  самого  себя  нужно  отдать:  «если  кто 
хочетъ  итти  за  Мною,  отвергнись  себя,  и  возьми 
крестъ  свой  и  следуй  за  Мною:  ибо  кто  хочетъ  душу 
свою  сберечь,  тотъ  потеряетъ  ее,  а  кто  потеряетъ 
душу  свою  ради  Меня,  тотъ  обр-Ьтеть  ее»  —  такъ 
гласитъ  особенно  хорошо  засвид-Ьтельствованное  сло- 
во 1исуса436).  «Истинно,  истинно,  говорю  вамъ»  — - 
читаемъ  тЪ  же  приблизительно  слова  въ  Евантелш 
отъ  1оанна,  «если  пшеничное  зерно,  падши  на  землю 
не  умретъ  —  то  останется  одно,  а  если  умретъ,  то 
принесетъ  много  плода.  Любяпцй  душу  свою  погу- 
бить ее,  а  ненавидяшдй  душу  свою  въ  мхръ-  семь  со- 
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хранитъ  ее  въ  жизнь  вечную.  Кто  Мне  служить, 
Мне  да  после  дуетъ,  и  где  Я,  тамъ  и  слуга  Мой 
будетъ»437). 

Основоположный  фактъ  христ1анскаго  благо- 
вест1я  есть  подвигъ  безграничнаго  самоотдашя  Сына 
Бож1я  за  м1ръ438).  Въ  этомъ  основа  хрштанства, 
ибо  оно  есть  прежде  всего  религ1я  отдашя  себя,  и 
при  томъ  полнаго,  безостаточнаго  отдашя  себя  въ 
любви  —  даже  до  крестной  смерти,  подобно  Ему: 
«Любовь  познали  мы  въ  томъ,  что  Онъ  положилъ 
за  насъ  душу  Свою»  («и  мы  должны  полагать 
душу  за  братьевъ»,  выводить  изъ  этого  авторъ  пос- 
лашя)439). 

Единеше,  общете  съ  Богомъ,  съ  открывшейся 
въ  ихр-Ь  и  воплотившейся  въ  1исусЕ  Вечной  Жизнью 
возможно  лишь  черезъ  добровольное  участ1е  въ 
подвиге  Его  послушатя,  страдашй  и  смерти:  страст- 
ное греховное  «я»  должно  отмереть  и  уступить  место 
новому  и  высшему  —  жизни  Христа  въ  насъ.  Дру- 
гого пути,  кромЕ  креста  —  нетъ:  «Неужели  вы  не 
знаете,  что  все  мы,  крестивипеся  во  Христа  1исуса, 
—  въ  смерть  Его  крестились?  Итакъ  мы  по- 
греб л  ись  съ  Нимъ  крещен1емъ  въ  смерть, 
дабы,  какъ  Христосъ  воскресъ  изъ  мертвыхъ,  славою 
Отца,  такъ  и  намъ  ходить  въ  обновленной  жизни»440). 
«Я  не  хочу  ничемъ  хвалиться»,  восклицаетъ  Павелъ 
«развЕ  только  крестомъ  Господа  нашего  1исуса 
Христа,  черезъ  который  М1ръ  для  меня  распять  и  я 
для  М1ра».  И  еще:  «я  сораспялся  Христу,  и  уже 
не  я  живу,  а  живетъ  во  мне  Христосъ.  А  что  ныне 
я  живу  во  плоти,  то  вЕрою  живу  въ  Сына  БОЖ1Я, 
возлюбившаго  меня  и  предавшаго  Себя  за  меня»441). 
Это  есть  полнота  отдашя  себя  изъ  любви  къ  единому 
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достойному,  единому  адэкватному  объекту,  заполо- 
нившему душу:  «я  все  почитаю  тщетою  ради  превос- 
ходства познатя  Христа  1исуса,  Господа  моего;  ради 
Негояотъвсегоотказался,ивсепочитаюза 
мусоръ,  чтобы  прхобр-Бсть  Христа»  .  .  . 
«Ибо  для  меня  жизнь  —  Христосъ  и  (потому 
самая)  смерть  —  пр1обр-Бтете»442).  «Ибо  любовь 
Христова»,  пишетъ  онъ  къ  Кориноянамъ,  «объ- 
емлетъ  насъ,  разсуждающихъ  такъ:  одинъ  за 
всЬхъ  умеръ  —  стало  быть  все  умерли.  А  умеръ 
Онъ  за  всЬхъ  для  того,  чтобы  живунце  уже  не 
для  себя  жили,  но  для  умершаго  ради  нихъ  и 
воскресшаго»  443) . 

Безмерное  отдан1е  себя  изъ  любви  — 
къ  воплощенной  и  распятой  на  кресте  Любви  Боже- 
ственной —  вотъ  основной  тонъ  и  всей  последующей 

ХрИСТ1аНСКОЙ  МИСТИКИ.     ЭТО  ОСНОВНаЯ  СТИХ1Я,  выс- 

шш  руководящей  законъ,  въ  этомъ  суть  и  смыслъ 
всей  высшей  духовной  жизни  и  для  христ1анскаго 
Востока  и  для  христ1анскаго  Запада.  «Живу  къ  тому 
же  не  азъ,  но  живетъ  во  мпЬ  Христосъ»  —  вотъ  идеалъ 
и  вм'Ьст'В  съ  гьмъ  глубоко  переживаемая  внутренняя 
реальность,  изъ  которой  вытекаетъ  вдохновляющая, 
живительная  сила  въ  жизни  всЬхъ  святыхъ  и  под- 
вижниковъ.  Лучшимъ  комментар1емъ,  лучшей  иллю- 
стращей  является  самая  ихъ  жизнь,  постепенная 
реализащя  ими  въ  жизни  этого  идеала  путемъ  усшпй, 
борешй  и  подвига.  И  вм-всгв  съ  т-вмъ  ими  сознается 
собственная  глубокая  немощь  и  недостоинство,  со- 
знается, что  самый  актъ  этого  всец'Ьлаго  отдатя 
своей  воли  совершается  лишь  д15йств1емъ  благодати, 
лишь  силою  Того,  Кто  самъ  въ  безм-Ьриомь  боренш 
духа  въ  Геесиманскомъ  саду  передъ  надвигающейся 

126 


смертью  вовопилъ  ко  Отцу:  «Не  моя  воля,  но  Твоя 
да  будетъ»,  и  самъ  «послушливъ  былъ  до  смерти, 
смерти  же  крестной»444). 

«Я  отдала  ключи  дома  своего  любви»  (ш  Ьауеуо 
с1а1о  1е  сЫаУ1  (1е11а  саза  аП'атоге),  восклицаетъ  Ека- 
терина Генуэзская,  «съ  полнымъ  разръчнетемъ  ей 
дЬлать  со  мною  все,  что  она  найдетъ  нужнымъ,  не- 
обращая  вниматя  ни  на  душу,  ни  на  гЬло,  ни  на 
м1ръ  .  .  .  Итакъ,  обращаясь  къ  Теб'Ь,  о  Божест- 
венная Любовь,  я  говорю,  что  отньпгб  я  Теб'Ь  пре- 
доставляю все  попечете  о  себ-Ь,  ибо  ясно  вижу,  что 
Ты  делаешь  меня  лучшей,  чъ-мъ  я  сама  могу  себя 
сдвлать»445). 

«Поэтому  я  уже  не  забочусь  о  себ-Ь  и  доволенъ 
всЬмъ,  что  бы  со  мною  ни  приключилось»,  говорить 
Герлахъ  Петерсенъ.  —  Онъ  съ  радостью  принимаетъ 
«все,  что  им^етъ  дозволеше  притти  на  меня  отъ  Вла- 
дыки моего,  которому  я  всецело  предалъ  и  жизнь 
мою  и  смерть  и  все,  чъ-мъ  я  есмь  и  ч-Ьмъ  быть  могу 
во  времени  и  в-Ьчности  (сш.  гез1§па\т.  угЬат  теат 
еЬ  тог1ет  е1  1о1ит  диоо!  зит  е1  еззе  роззит  т  1ет- 
роге  е1  ае1егш1а1е)»  446) .  «Сыне,  оставь  себя  и  найдешь 
Меня»,  слышитъ  такая  душа  вм-Ьст-Ь  съ  вомой  Кем- 
шйскимъ447);  и  она  отв-Ьчаетъ  вм-Ьст-Ь  съ  нимъ  въ 
духовномъ  порыв-Ь:  «Господи,  лишь  бы  воля  моя 
оставалась  твердой  и  крепкой  въ  Теб'Ь,  дЬлай  со 
мной  все,  что  только  будетъ  Теб'Ь  угодно  .  .  .  Если 
Ты  хочешь,  чтобы  я  былъ  во  мракЬ,  будь  благо- 
словенъ!  и  если  хочешь  Ты,  чтобы  былъ  я  въ  св'Ьт'Ь, 
опять  будь  благословенъ!  Если  благоугодно  Теб'Ь 
даровать  мнй  ут'Ьшете,  будь  благословенъ,  и  если 
хочешь,  чтобы  им-Ьлъ  я  скорбь,  будь  во  въжи  благо- 
словеннымъ!»448) 
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Мисти-        Вс4   скорби  просветляются  для  такой  души,   и 
ческое  -  -  «. 

просвть-  она   благо  слов  ля  етъ   ихъ,   ибо   онъ   становятся   для 

шлете  нея  средствомъ  къ  объединетю  съ   Предметомъ  ея 
стра-  _.  у  V  -» 

данЬя     любви,  и  онъ  озаряются  и  освещаются  любовью. 

въ  «Что  насъ  отлучитъ  отъ  любви  Бояией»  —  воскли- 

христь-  тт  л 

анствтъ  Цалъ  Уже  Навелъ,  всецъло  охваченный  и  покоренный 

силой  этой  любви,  открывшейся  ему  въ  1исусЬ: 
«скорбь,  или  теснота,  или  гонете,  или  голодъ,  или 
нагота,  или  опасность,  или  мечъ?  какъ  написано: 
за  Тебя  умерщвляютъ  насъ  всятй  день;  считаютъ 
насъ  за  овецъ,  обреченныхъ  на  заклате.  Но  все  с1е 
преодол'Ьваемъ  силою  Возлюбившаго  насъ449)».  «Насъ 
огорчаютъ,  а  мы  всегда  радуемся»  .  .  ,450)  «Теперь  я 
радуюсь  въ  страдашяхъ  моихъ»,  пишетъ  онъ  же 
Колоссянамъ;  или  еще  (въ  послати  къ  Коринеянамъ) : 
«Я  исполненъ  утъчпетемъ,  преизобилую  радостью, 
при  всей  скорби  нашей»451). 

Старецъ  Игнатш  Богоносецъ,  отправленный  въ 
Римъ  на  растерзаше  зв'Ьрямъ,  умоляетъ  римскихъ 
хриспанъ  не  стараться  спасти  его,  не  препятствовать 
его  мученической  смерти:  «О  еслибы  не  лишиться 
мн-Ь  приготовленьыхъ  для  меня  зверей!  .  .  .  Теперь 
только  начинаю  быть  ученикомъ.  Ни  видимое,  ни 
невидимое,  ничто  не  удержитъ  меня  придти  къ  1исусу 
Христу.  Огонь  и  крестъ,  толпа  зв-врей,  разсЬчетя, 
расторжетя,  раздроблетя  костей,  отсвчен1е  членовъ, 
сокрушеше  всего  т^ла,  лютыя  муки  д1авола  придутъ 
на  меня  —  только  бы  достигнуть  мнЪ  Христа  .  .  . 
Лучше  мне  умереть  за  1исуса  Христа,  нежели  цар- 
ствовать надъ  всею  землею.  Его  ищу,  за  насъ  умер- 
шаго,  Его  желаю,  за  насъ  воскресшаго  .  .  .  Дайте 
мнъ1  быть  подражателемъ  страдашй  Бога  моего.  Кто 
самъ  им'Ьетъ  Его  въ  себ-в,  тотъ  пусть  пойметъ,  чего 
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я  желаю  .  .  .  Живой  пишу  вамъ,  горя  желашемъ 
умереть.  Моя  Любовь  распялась  ...  и  вода  живая 
говорить  во  мне  и  взываетъ  мне  изнутри:  «иди  ко 
Отцу!»  .  .  ,452) 

И  подобно  Игнат1ю,  целый  покол-бн1я  мучени- 
ковъ  съ  радостью  и  духовнымъ  ликовашемъ,  какъ 
явствуетъ  изъ  цЬлаго  ряда  дошедшихъ  до  насъ  по- 
дл инныхъ  мученическихъ  актовъ,  шли  на  муки  и  на 
смерть  изъ  любви  къ  распятому  Богочеловеку.  Это 
радостное  пр1ят1е  мукъ,  более  того,  —  эта  порой 
даже  жажда  мукъ  изъ  любви  ко  Христу,  именно  какъ 
жажда  участ1я  въ  Его  страдашяхъ,  вотъ  одна  изъ 
характерныхъ  и  основныхъ  чертъ  хриспанскаго 
подвига  и  христ1анской  мистики. 

«Если  хотимъ  легко  претерпевать  всякую  скорбь 
и  искушешя»,  пишетъ  напр.  Макар1й  Египетстй, 
подвижникъ  4-го  века:  «то  да  будетъ  для  насъ  вожде- 
ленною и  всегда  передъ  нашими  очами  предначертан- 
ною смерть  за  Христа.  Ибо  такова  дана  намъ  запо- 
ведь: взявъ  крестъ,  последовать  за  Нимъ  .  .  .  Если 
такъ  будемъ  расположены,  то  весьма  легко  пере- 
несемъ  всякую  и  явную  и  тайную  скорбь.  Ибо  кто 
имеетъ  желаше  умереть  за  Христа,  тотъ  едва  ли 
огорчается,  видя  труды  и  скорби»453).  «О  дш.  п'а  рав 
1е  дои!  с1е  1а  сго1х,  п'а  раз  1е  дои!  с1е  Б1еи!  II  ев! 
1тро881Ые  сГа1тег  Б1еи  запз  а1тег  1а  Слчнх  —  О,  кто 
не  любитъ  креста,  тотъ  не  любить  Бога!  Невозможно 
любить  Бога,  не  любя  креста»,  восклицаетъ  М-те 
Сиуоп454).  Немецкая  подвижница  XIV  века,  сестра 
Тёсскаго  (Тбзз)  монастыря  Анна  уоп  КИш^паи,  ко- 
торая тяжко  разболелась  и  осталась  больной  до 
самой  смерти,  часто  твердила  про  себя  следующая 
слова:  «чемъ  ты  немощнее,  темъ  ты  Мне  дороже. 
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Ч-вмъ  ты  презр'Ьнн'Ье,  т^мъ  ты  Мн-Ь  ближе.    ЧЗзмъ 
ты  б^дн-ве,  гЬмъ  ты  Мн'Ь  подобнее». 

{«Зе  81еспег  с1и  ЫзЪ,  1е  НеЬег  с1и  ппг  Ыз1. 

^е  уегзсЬтасМег  (1и  Ыз1,  1е  песЬег  с1и  ппг  ЫзЪ. 

Зе  егтег  с1и  Ыв1,  1е  §еНсЬег  с1и  ппг  Ы8Ь>).455) 

Не  въ  мудрости  и  совершенстве  познашя,  не  въ 
силй  чудотворешя,  даже  не  въ  примере  святости  и 
не  въ  дар^  проповеди,  могущихъ  всЬхъ  нев'Ьрныхъ 
обратить  въ  в^ру  Христову,  а  именно  въ  мукахъ, 
претерп'Ьваемыхъ  изъ  любви  ко  Христу, 
видитъ  напр.  Францизскъ  Ассизсшй  высшее  удовле- 
творете,  «совершенную  радость».  «Если  мы  все  это» 
(т.  е.  обиды,  уничижеше,  позоръ  и  истязатя),  такъ 
говорить  онъ  къ  брату  Льву,  излагая  основное 
«сгейо»  своей  души  —  свою  философш  страдатя: 
«перенесемъ  съ  терпЬтемъ  и  радостью,  помышляя  о 
мукахъ  благословеннаго  Христа,  каковыя  и  мы 
должны  переносить  ради  Него  —  о,  братъ  Левъ,  за- 
пиши, что  въ  этомъ  то  и  будетъ  совершенная  радость. 
А  теперь,  братъ  Левъ,  выслушай  заключение:  Превы- 
ше всЬхъ  милостей  и  даровъ  Духа  Святого,  которые 
Христосъ  уд-влилъ  друзьямъ  своимъ,  одно  —  по- 
беждать себя  самого  и  добровольно,  изъ  любви  ко 
Христу,  переносить  муки,  обиды,  поношетя  и  ли- 
шешя;  въ^дь  изо  всЬхъ  другихъ  даровъ  Божшхъ  мы 
ни  однимъ  не  можемъ  похваляться,  ибо  они  не  наши, 
а  Божш,  какъ  говорить  апостолъ:  что  у  тебя  есть, 
чего  бы  ты  не  получилъ  отъ  Бога?  А  если  ты  все 
это  получилъ  отъ  Бога,  то  почему  же  ты  похваляешься 
этимъ,  какъ  будто  самъ  сотворилъ  это?  Но  крестомъ 
мукъ  своихъ  и  скорбей  мы  можемъ  похваляться,  по- 
тому, что  они  наши,  и  о  томъ  и  апостолъ  говорить: 
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Однимъ    только    хочу    я    похваляться    —   крестомъ 
Господа  нашего  1исуса  Христа,  Ему  же  честь  и  хвала 

ВО   В'БКИ   В'БКОВЪ»  .  .  .456) 

Такъ  и  Раймундъ  Люлл1й  восторженно  воскли- 
цаетъ:  Возлюбленный  его  —  «Тотъ,  кто  заставляетъ 
любить  и  жаждать  Себя  и  томиться  по  Себе;  Онъ  — 
Тотъ,  Кто  является  причиной  воздыхашй  и  слезъ, 
а  также  осмеятя  со  стороны  людей  и,  наконецъ, 
смерти  и  гибели;  но  вместе  съ  темъ,  и  Тотъ,  Кто 
делаетъ  смерть  слаще  жизни,  позоръ  осмеятя — 
драгоценнее  чести,  слезы  и  воздыхашя  —  услади- 
тельней смеха  и  радости»457).  «Возлюбленный  спро- 
силъ  друга  своего:  Помнишь  ли  ты  что  нибудь  такое, 
что  Я  далъ  тебе,  изъ  за  чего  бы  ты  Меня  любилъ? 
Другъ  ответилъ:  да,  ибо  между  радостями  и  стра- 
датями,  которыя  Ты  мне  даешь,  Я  не  делаю  раз- 
лич1я»458).  «Спросили  Влюбленнаго:  Что  такое  бла- 
женство? —  Онъ  сказалъ,  что  это  - —  то  страдате, 
которое  испытываешь  ради  любви»459).  «Скажи,  за- 
чарованный любовью  —  спросили  его  въ  другой  разъ 
—  есть  ли  у  тебя  деньги,  сокровища?  —  У  меня  есть, 
отвечалъ  онъ,  любовь  и  любовные  помыслы,  есть 
слезы,  порывы,  есть  страдашя  и  томлешя:  а  все  это 
безконечно  дороже,  чемъ  царства  или  владычества»460) 

«\УеЬ  181  ет  диЪез  \УогЬ;  \уеЬ  181  ет  зйВез  \УогЬ; 
\уеп  181  ет  ^пайепге^пез  АУогЪ  —  скорбь  есть  доброе 
слово;  скорбь  есть  сладостное  слово;  скорбь  есть 
благодатное  слово»  —  такъ  звучитъ  таинственный 
голосъ  въ  сердце  тяжело  страждущей  сестры  Куни- 
гунды  Энгельтальскаго  монастыря461).  «СИопап  т 
1пЬи1аИопе  поп  ез1  §гауе  атапИ  —  не  тяжко  для 
любящаго  радоваться  въ  скорби,»  возглашаетъ  бома 
Кемшйскш462).    Такъ  и  Зеизе  поетъ  гимнъ  испыта- 
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ншмъ  и  мукамъ,  что  охотно  и  радостно  восприняты 
душой,  говоритъ  о  «безм'Ьрномъ  благородстве  вре- 
меннаго  страдатя»  (ипте881§ег  ейП  гНИсЬез  Пйеппез). 
«Страдате»  —  такъ  открываетъ  ему  В-Ьчная  Пре- 
мудрость —  «для  м1ра  является  предметомъ  презр-Ь- 
нк,  а  въ  Моихъ  глазахъ  оно  безконечная  ценность... 
Страдате  дЬлаетъ  человека  возлюбленнымъ  для 
Меня,  ибо  страждупцй  челов'Ькъ  МпЬ  подобенъ. 
Страдате  —  скрытое  сокровище,  которое  никто  опла- 
тить не  можетъ  .  .  .  оно  Д'Ьлаетъ  изъ  земного  чело- 
века небеснаго  челов-Ька.  Страдате  приносить  от- 
чуждете  отъ  м1ра  и  даруетъ  тесную  близость  со 
Мной  .  .  .  Онъ  долженъ  всецело  отринуть  и  оста- 
вленъ  быть  всЬмъ  м1ромъ,  тотъ,  кого  Я  возьму  подъ 
Свое  попечете.  Это  —  вернЬйнпй  путь,  и  кратчай- 
шей и  ближайппй  путь.  Посему,  если  кто  знаетъ, 
какъ  полезно  страдате,  тотъ  долженъ  принять  его 
отъ  Господа,  какъ  драгоценный  даръ  .  .  .  Посмотри: 
благородная  душа  приносить  плоды  отъ  страдатя, 
какъ  прекрасный  розы  рождаются  отъ  сладостной 
майской  росы.  Страдате  д-Ьлаетъ  мудрой  душу  и 
опытнымъ  челов-Ька.  Челов'Ькъ,  который  не  стра- 
далъ,  что  онъ  знаетъ?  .  .  .  ТерпЬте  въ  страданш  — 
живая  жертва,  оно  —  сладостный  ароматъ  передъ 
божественнымъ  лицомъ  Моимъ,  оно  —  чудо,  воз- 
носящееся отъ  земли,  на  глазахъ  всего  воинства 
небеснаго  .  .  .  ТерпЬте  въ  страданш  выше, 
ч-Ьмъ  мертвыхъ  воскрешать  или  творить  знаменш; 
оно  —  т-Ьсный  путь,  что  в-Ьрио  ведетъ  ко  вратамъ 
небеснымъ  ...  И  чтобы  закончить,  скажу  теб-Ь: 
страждущихъ  зовутъ  въ  М1р-Ь  б-Ьднякамн,  а  у  Меня 
зовутся  они  блаженными,  ибо  они  суть  избранные 
Мои»463). 
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Но  страдатя  только  —  школа:  высшее  же  дости-  Глубина 
жете,  высшая  цель  духовнаго  развитш  —  въ  без-  жешя  и 
мерной  глубин-Ь  самоуничижешя  и  самоумален1я, 
въ  глубин-Ь  безкорыстнаго,  безостаточнаго  отречетя 
отъ  себя  и  самоотдашя  смиренной,  безконечно  уни- 
чиженной и  трепетно  любящей  души.  Это  то,  что 
мистики  называютъ  полной  духовной  «наготою», 
«нищетою»,  или  «потерею»  себя464),  или  еще  сильнее 
—  смертью  тварнаго  «я»  (какъ  уже  Павелъ  гово- 
рить о  смерти  и  погребенш  вместе  со  Христомъ), 
или  его  «уничтожешемъ»  —  апшЬПаИо. 

Все  снова  и  снова  встречаемъ  у  мистиковъ  отзвукъ 
этихъ  словъ  1исуса:  «Блаженны  нипце  духомъ». 

«О  атог  (1е  роуег1а1е,  —  ге§по  сИ  1гапдшН1а1е! 
О  любовь  нищеты  —  царство  мира!»  восклицаетъ 
Якопоне  да  Тоди.  И  далее:  «нищета,  великая 
мудрость  —  ничему  не  быть  подвластнымъ  и  пре- 
зирать все  сотворенный  вещи!  .  .  .  Богъ  не  можетъ 
пребывать  въ  тесномъ  сердце..  .  .  но  у  нищеты 
сердце  столь  обширно,  что  оно  вмещаете  въ  себе 
Божество  .  .  .  Живу  я  и  уже  не  я,  и  мое  существо 
уже  не  мне  принадлежитъ:  это  —  столь  великая 
перемена,  что  я  не  умею  выразить»465). 

«Да  стремится  душа»,  говорить  Герлахъ  Петер- 
сенъ,  «отрешиться  отъ  себя  самой,  и  совершенно 
потерять  себя,  такъ  чтобы  она  больше  не  могла  себя 
найти,  и  достичь  глубины  уничтожетя  (е1  уешге  т 
ргогипйат  апшЬПаИопет)  или  отвержетя  себя, 
чтобы  умереть  для  себя  самой  и  для  всего  въ  Боге 
и  жить  уже  въ  Боге,  все  делая  черезъ  Него»466). 

Смиренномудрый  человеке,  говорить  великш 
подвижникъ  6-го  в.  Исаакъ  Сиринъ,  стремится  сде- 
латься «какъ  бы  не  существующимъ,  не  пришедшимъ 
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еще  въ  бьпче  .  .  .    Смиренномудрый  не  см'Ьетъ  и  Богу 

помолиться,  или  просить  чего-либо,  и  не  знаетъ,  о 

чемъ   молиться;    но   только    молчитъ   всеми    своими 

чувствами,  ожидая  одной  милости  и  того  изволетя, 

какое  изыдетъ  о  немъ  отъ  лица  достопокланяемаго 

Велич1я»  .  .  .467) 

Объ  уничтожение   себя   въ   Богв   («!апа»)   учатъ, 

какъ  мы  увидимъ  ниже,  и  Суфи468). 

Пер1оды        Но  это  —  высокое  состоите  духа,  состоите  из- 
летав-    .. 

ленно-    бранныхъ,  и  достигается  оно  не  сразу  и  не  легко,  а 

сти»,     путемъ  долгихъ  боренш  и  долгаго  воспитатя:  про- 
«темная 
ночь     цессъ  совлечетя  стараго  «я»,  его  постепеннаго  отми- 

души»  ран1я  —  бол-взненъ  и  мучителенъ.  Боръ  самъ  ведетъ 
и  воспитываетъ  избранную  душу.  Она  проходить 
подъ  Его  водительствомъ  долгую  и  тяжкую  школу 
—  не  только  внбшнихъ  скорбей  и  испытатй,  но  и 
самую  трудную  и  высшую  школу  —  оставленное™, 
временнаго  удалетя  отъ  лица  Бож1я469).  Богъ  вне- 
запно, посл^  долгаго  восторженнаго  ощущетя  ду- 
шою Его  близости,  что  давала  ей  силу  вев  муки 
подъять  на  себя  съ  радостью  и  ликоватемъ  —  какъ 
бы  скрывается  отъ  души,  оставляя  ее  одну  въ  ея 
наготе,  безеилш  и  безпомощности.  Она  «обуре- 
ваема» тревогами  и  искушетями,  она  смущена  же- 
стокимъ  внутреннимъ  бореньемъ  —  «бранью»  по- 
мысловъ470).  Она,  послъ-  прежняго  избытка,  чув- 
ству етъ  себя  изеохшей,  какъ  безводная  земля,  из- 
жаждавшейся,  ищетъ  и  не  находить  удовлетворетя. 
Этотъ  процеесъ  мистики  называютъ  «сухостью»471), 
«наготою»472),  «оставленностью»,  «отчужденностью»475) 
или  «темной  ночью  души»474).  Зд'Ьсь  испытывается 
ея  любовь,  ея  верность,  ея  безкорьилче,  зд'Ьсь  вы- 
ясняется, себя  ли,  свое  ли  услаждете  искала  она 
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въ  духовныхъ  порывахъ  и  въ  мистическихъ  востор- 
гахъ  общешя  или  только  одного  Бога;  здъсь  выяс- 
няется, готова  ли  она  подъять  на  себя  всю  тяжесть 
креста  и  всю  скорбь  оставленности  и  действительно 
отречься  отъ  себя  —  и  отъ  духовныхъ  удовлетворен^ 
и  сладостей  и  отъ  личнаго  спасетя,  и  отдаться  все- 
цело въ  руки  Божш,  покинутая,  изсохшая,  исто- 
мившаяся, лишенная  чувства  благодатнаго  присут- 
ств1я,  убогая  и  нагая.  Здъхь,  въ  этой  «пустьпгБ»,  въ 
этой  «мистической  смерти»475),  въ  этой  «гробниц-Ь»476), 
въ  этомъ  мракъ-  безрадостности  и  отверженности, 
какъ  въ  горншгЬ,  окончательно  очищается  душа  и 
любовь  души. 

Зеизе  слышитъ  въ  дупгв  своей  слова  В-Ьчной  Пре- 
мудрости: «Третья  скорбь  (которая  его  ожидаетъ)  въ 
сл'Ьдующемъ:  ты  былъ  до  сихъ  поръ  младенцемъ  на 
груди  матери  и  избалованнымъ  дитятей,  ты  былъ» 
погруженъ  въ  божественной  сладости,  какъ  рыба 
въ  водъ.  Это  Я  теперь  хочу  отнять  отъ  тебя,  Я  за- 
ставлю тебя  изныть  и  изсохнуть,  ты  будешь  оставленъ 
и  Богомъ  и  всвмъ  м1ромъ  .  .  .»477)  Точно  также  и 
Екатерина  СИеннская,  слышитъ  внутреншй  голосъ 
Божгй:  «Чтобы  возвести  душу  изъ  несовершенства, 
Я  удаляюсь  отъ  ея  воспр1ят1я,  лишаю  ее  прежнихъ 
угБШешй  ...  и  это  Я  д'Ьлаю,  чтобы  ее  смирить,  и 
чтобы  заставить  ее  искать  Меня  въ  истинв,  и  испыты- 
вать себя  самое  въ  св-бт-б  в-вры,  такъ  чтобы  она  до- 
стигнула  мудрости.  И  тогда,  если  она  будетъ  любить 
Меня  безъ  мысли  о  себъ  самой  ...  то  радоваться  она 
будетъ  въ  это  время  смятешя,  считая  себя  недостой- 
ною мира  и  духовнаго  покоя  ...  и  хотя  она  чув- 
ству етъ,  что  Я  удалился  отъ  нея,  она  не  огляды- 
вается назадъ,  но  со  смирешемъ  пребываетъ  постоян- 
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ною  въ  своемъ  подвиг-в  .  .  .  Для  того  покидаю  Я 
ее,  чтобы  она  могла  вид-бть  и  познать  свое  убоже- 
ство и,  чтобы,  чувствуя  себя  лишенной  ут-Ьшешя,  она 
ощутила  свою  немощь  и  поняла,  что  н'Ьтъ  въ  ней 
ни  твердости,  ни  постоянства  .  .  .  и  подрезала  такимъ 
образомъ  самый  корень  духовнаго  себялюб1я»478). 
Рэйсбрукъ  такъ  рисуетъ  это  духовное  состояте 
«оставленное™»,  когда,  посл-в  всЬхъ  потоковъ  благо- 
датныхъ  даровъ  и  радости  общетя,  Богъ  внезапно 
скрывается  отъ  души.  «Выходить  тогда  челов'Ькъ, 
и  видитъ,  что  онъ  бъткзнъ  и  немощенъ  и  оставленъ. 
Вся  буря,  все  изступлеше  и  все  нетерп-Ьте  любви 
зд'Ъсь  остываетъ,  и  пылающее  л-Ьто  становится 
осенью,  и  все  обил1е  превращается  въ  великую  бед- 
ность. И  челов'Ькъ  начинаетъ  сЬтовать  —  такъ  ве- 
лико его  несчаст1е:  куда  ушли  жаръ  любви ,  близость, 
признательность,  дъ-йств1е  сладостной  благодати, 
внутреннее  утвшете,  сердечная  радость?  Какъ  онъ 
лишился  всего  этого?  Какъ  могъ  отмереть  у  него 
могуч1й  порывъ  любви  и  все  дары,  которые  онъ 
воспринялъ?  ...  И  естество  часто  бываетъ  смущено 
подобной  утратой  .  .  .  Отъ  этого  несчаст1я  рожда- 
ются боязнь  падетя  и  состояте  полусомпЬтя,  и 
это  крайтй  пред'Ьлъ,  на  которомъ  можно  остано- 
виться безъ  отчаятя»  .  .  . 

И  зд'Ъсь  должна  какъ  разъ  сказаться,  здъ"сь 
должна  проявиться  верность  души  —  вся  глубина 
истиннаго,  смиреннаго  ея  самоотдашя.  «Зд'Ъсь 
долженъ  челов'Ькъ  съ  смиреннымъ  сердцемъ  по- 
мыслить» продолжаетъ  Рэйсбрукъ,  «что  самъ  по 
себе  онъ  ничего  не  им"Ьетъ,  кромъ-  немощей,  и  онъ 
долженъ  въ  покорности  и  отреченш  отъ  себя  сказать 
это  слово,  сказанное  святымъ  мужемъ  1овомъ:  Богъ 
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далъ,  Богъ  взялъ.  Да  будетъ,  какъ  благоугодно 
Господу.  Да  будетъ  имя  Господа  благословенно!  И 
онъ  долженъ  отринуть  себя  во  всбхъ  вещахъ  и  ска- 
зать и  мыслить  въ  своемъ  сердце:  «Господи,  такъ 
же  охотно  хочу  я  быть  б-Ьднымъ  во  всемъ,  чего  Ты 
меня  теперь  лишилъ,  какъ  охотно  я  былъ  богатымъ, 
если  на  то  есть  воля  Твоя,  и  это  совершается  для 
Твоей  чести.  Господи,  не  моя  воля  природная,  но 
Твоя  воля  и  моя  воля  духовная  да  будетъ.  Ибо  я,  о 
Господи,  —  Твой,  и  съ  такой  же  радостью  готовъ  я 
быть  въ  аду,  какъ  и  въ  небе,  если  с1е  происходить 
къ  славе  Твоей.  Посему,  Господи,  поступай  со  мной 
по  благоусмотргвтю  Твоему».  Вс-в  страдатя  и  всю 
силу  смиренной  покорности  обратить  тогда  себе 
человъжъ  во  внутреннюю  радость,  и  предастъ  себя 
въ  руки  Бога  и  будетъ  радоваться  возможности  пре- 
терпеть въ  честь  Бога  .  .  .»479) 

Таково  высшее,  безкорыстное  самоотдаше,  пре- 
дате  себя  и  воли  своей,  даже  въ  мукахъ  остав- 
ленное™, даже  съ  отказомъ  отъ  всЬхъ  духовныхъ 
усладъ. 

И  Диап  с1е  1а  Сгиг  восторженно  поетъ  объ  этомъ 
самосовлаченш,  объ  этомъ  «выходе»  души  изъ  себя 
въ  «темную  ночь»  ея  мучительнаго  очищетя: 

«Среди  темной  ночи,  охваченная  муками  и  пла- 
менея огнемъ  любви  —  о  счастье,  о  удача! — я  вышла 
незамеченной,  когда  мой  домъ  объять  уже  былъ 
покоемъ. 

«Въ  темноте,  но  уверенно,  по  потайной  лестнице, 
переодетой  —  о  счастье,  о  удача!  —  въ  темноте  и 
втайн-Ь  (я  вышла),  когда  мой  домъ  объять  былъ  уже 
покоемъ.» 
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(Еп  ипа  посЬе  озсита 

Соп  апз1аз,  еп  атогез  т!1ата(1а, 

—  Оп  сИсЬоза  уеп1ига!  — 
8аН  зт  зег  по1ааа, 
Еяйапао  уа  пп  саза  зозе§ас1а. 

А  озсигаз  у  зе^ига 

Рог  1а  зесге1а  езса1а,  сИзИгагааа, 

—  Оп  (Попова  уепЬига!  — 
А  озсигаз,  у  еп  се1ас1а, 
Ез1апс1о  уа  гт  саза  возе§ааа). 

Зд'Ьсь  описывается,  говорить  намъ  Диап,  «какъ 
душ-в  пришлось  выйти  чувствомъ  изъ  себя  и  изо  всЬхъ 
вещей  и  умереть  для  всвхъ  нихъ  и  для  себя  самой 
истиннымъ  самоумерщвлешемъ,  для  того,  чтобы  на- 
чать жить  жизнью  любви  въ  Богв;  и  говорить  душа, 
что  этотъ  выходъ  ея  изъ  себя  и  изо  всвхъ  вещей  былъ 
среди  темной  ночи»,  которая  означаетъ  мучительный 
путь  отказа  отъ  себя,  время  духовной  «сухости»  и 
оставленности  души480).  Но  охваченная  любовью, 
душа  благословляетъ  даже  этотъ  глубоко-тягостный 
процессъ  очищешя  во  мракЬ  духовной  ночи: 

«О  счастье,  о  удача!»481) 

,,Поте-  Вспоминаются  слова  Евангел1я:  «Потерявштй  ду- 
душу  нгу  свою  обр'Ьтетъ  ее».  Такъ  Раймундъ  Люллш  вос- 
свою     клицаетъ:    «Озеро    любви    совершенно    отлично    отъ 

обртъ-  - 

тетъ    прочихъ  озеръ:  ибо  спасается  тотъ,  кто  утопаетъ  — 
ес/"      1асиз  атопз  соп1гаг1из  ез1  аШз  1асиЬиз:  пат  за1уа1;иг 
дш  ао1  гипаит  регует.1»482). 

Ибо  «если  ты  вышелъ  изъ  тв-оего,  то  долженъ 
тотчасъ  же  войти  во  все  Мое»  —  такъ  слышнтъ 
Таулеръ  въ  сердггв  своемъ  об'Ьтовате  Бож1е:  «\Уаппе 
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йи  иг  Ыз1  §е§ап§еп  аез  атеп,  80  пшз1и  деКсп  т§еп 
дп  а1з  сИв  тте  .  .  .  Это  можетъ  произойти»  продол- 
жаетъ  Таулеръ,  «лишь  если  отречься  отъ  самого  себя. 
Насколько  челов'Ькъ  выходитъ  изъ  себя,  настолько 
же  Богъ  входитъ  къ  нему,  поистин-Ь»483). 

Въ  яркомъ  образе  рисуетъ  Мейстеръ  Экхартъ  это 
взаимод'Ьйстьае  между  безконечно  унизившей  себя 
душой  и  нисходящимъ  въ  нее  Богомъ,  это  богатство 
нищеты,  притягивающей  Бога: 

«Нъ-тъ  ничего  бол'Ье  несхожаго,  ч'Ьмъ  Небо  и 
Земля.  Почувствовала  Земля  въ  глубинЬ  естества 
своего,  что  чужда  она  Небу  и  несхожа  съ  Нимъ.  По- 
тому бъ-жала  она  отъ  Неба  въ  м'Ьста  глубинныя,  и 
лежитъ  тамъ  неподвижно  и  тихо  ...  И  узнало 
Небо  .  .  .  что  Земля  удалилась  отъ  него  и  заняла 
глубинныя  м-Ьста.  Поэтому  неудержимо  изливается 
оно  плодородхемъ  своимъ  въ  земное  царство 

То  же  скажу  я  о  челов-вк-в,  который  сталъ  передъ 
собой,  передъ  Богомъ  и  передъ  всеми  творешями 
«нич'Ьмъ»:  онъ  занялъ  глубочайнпя  м'Ьста,  и  Богъ 
долженъ  излиться  въ  него  всец-вло,  или  Богъ  не  Богъ! 

Клянусь  вечной  правдой  Господа:  долженъ  Богъ 
излиться  всею  силою  своей  въ  каждаго  человека, 
дошедшаго  до  глубины»  .  .  ,484) 

И  для  Рэйсбрука  безкорыстное,  безостановочное, 
любовное  отдаше  себя  Богу,  «умираше»  въ  Богв  есть 
единственный  путь  къ  Жизни  и  вм'Ьст'В  съ  т'Ьмъ  за- 
логъ  жизни ,  семя  новой  жизни:  «Въ  нашемъ 
шествш  къ  Богу»,  пишетъ  онъ  въ  своей  книгъ"  «Свер- 
кающей камень  или  совершенство  сыновъ  Божшхъ», 
«мы  должны  нести  наше  существо  и  всв  наши  д'Ьла 
передъ  собой,  какъ  безпрестанное  приношеше  Богу; 
и  въ  присутствш  Бога  мы  должны  отрешиться  отъ 
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самихъ  себя  и  отъ  всвхъ  нашихъ  д-Ьлъ  и,  умирая 
въ  любви,  выйти  по  ту  сторону  всякой  тварности, 
въ  сверхсущественное  богатство  Бож1е:  тамъ  будемъ 
мы  в^чно  обладать  Богомъ  въ  вечной  смерти  нашей 
самости.  Поэтому  Духъ  Бож1й  и  говорить  въ 
Книге  Тайнъ:  «блаженны  мертвые,  умираюпце  въ 
Господ'Ь».  И  справедливо  называетъ  Онъ  ихъ  бла- 
женными мертвыми,  ибо  они  остаются  в-Ьчно  мерт- 
выми и  потонувшими  для  самихъ  себя  —  погружен- 
ными въ  сладость  единства  Бож1я,  и  все  снова  и 
снова  умираютъ  они  въ  любви,  преображаясь  въ 
это  Единство.  Это  есть  новая  жизнь  —  преобра- 
жеше  черезъ  Вечное  Слово,  которое  есть  образъ 
Отца»  .  .  .  «Когда  мы  выходимъ  изъ  себя  во  мракъ  и 
бездонное  отр-Ьшеше»,  тогда  с1яше  Бож1е  «влечетъ 
насъ  въ  Сверхсущественность  и  потоплеше  Любви485»). 


VI. 

Взаимо-        Любовь!  опять  любовь!   Это  —  начало  и  середина, 

дтьйствье 

Любви,   это   —  конецъ  и   завершеше,   это  —  исполнеше  и 
жишъ    СМЫслъ  и  цель  всего  процесса.    Какъ  началомъ  его 

любви  _. 

(у  хрис-  была  любовь,  любовное  устремлете,  такъ  и  вершина 

тшн-      его    есть   ЖИЗНЬ   ЛЮбви. 

мисти-  Ибо  зд^сь  не  единичный  только  актъ  любви, 
ковъ)  это  —  непрерывный  процессъ,  процессъ  богочелов-Ь- 
честй,  обм-Ьнъ  любовью,  взаимод1>йств1е  любви. 
Ибо  самъ  Богъ  —  мы  видели  —  открывается  какъ 
любовь,  и  любовью  отвъ-чаетъ  на  горячую  любовь 
человека.  Или  правильнее:  Онъ  есть  изначаль- 
ная любовь,  любовь  Бога  предваряетъ  насъ, 
она,  безмерно  изливаясь,  сама  пробуждаетъ,  бол-Ье 
того,  сама  ищетъ  любви   челов-Ька.     Такъ  в-Брятъ 
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хриспансюе  мистики.  Она  стоить  у  двери  сердца  и 
стучитъ486).  «Будемъ  любить  Его,  ибо  Онъ  прежде 
возлюбнлъ  насъ!»  возглашаетъ  1оаннъ487).  Въ  мисти- 
ческомъ  безпред-вльномъ  самоотданш  души  Богу  мы 
им'Ьемъ  уже  обратную  волну  любви,  замыкате  «лю- 
бовнаго  круга»488). 

Итакъ  два  потока  любви  —  Божескш  и  чело- 
вечески! —  встречаются  здъхь  и  сливаются  въ  одинъ, 
или  в^рн-Ье:  потокъ  любви  божественной  окончатель- 
но возжегъ,  затопилъ,  захватилъ  и  увлекъ  съ  собою 
души.  Это  есть  жизнь  все  болыпаго  разгоратя, 
все  болыпаго  отдашя  и  забветя  себя,  ради  единаго 
предмета  любви,  все  большей  близости  и  объединетя. 

Рэйсбрукъ  такъ  описываетъ  этотъ  единый  про- 
цессъ,  это  взаимод-Бйств1е  любви  Бога  и  челов-вка: 
«Прикосновете  Бога  въ  нашей  дупгъ  взываетъ  не- 
престанно: «Заплатите  вашъ  долгъ,  любите  любовь, 
которая  васъ  возлюбила  в^чно!»  Отсюда  рождается 
великое  внутреннее  нетерпвте  и  состоите  превыше 
всякаго  образа  и  всякой  м-Ьры.  Ибо  ч-Ьмъ  больше 
мы  любимъ,  т-бмъ  больше  желаемъ  любить,  и  ч'Ьмъ 
больше  мы  платимъ  то,  чего  любовь  требуетъ  отъ  насъ, 
тЬмъ  больше  мы  пребываемъ  должниками  любви. 
Любовь  же  не  умолкаетъ  и  в"вчно  взываетъ  «Любите 
любовь!»  .  .  .489)  «Прикосновете  Бога  и  Его  дары, 
наши  любовныя  усил1я  и  то,  что  мы  отдаемъ,  поддер- 
живаютъ  любовь.  Этотъ  потокъ  и  это  обратное  те- 
чете заставляютъ  выступать  изъ  краевъ  родникъ 
любви.  Такъ  прикосновете  Бога  и  наши  любовныя 
усил1я  становятся  единой  простой  любовью.  Зд-Ьсь 
человъжъ  во  власти  любви  до  такой  степени,  что  онъ 
забываетъ  себя  самого  ...  и  ничего  больше  не  мо- 
жетъ,  кром^  какъ  любить  .  .  .»490) 
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Въ  лице  Н'Ькоторыхъ  избранныхъ  —  великихъ 
святыхъ  —  мы  видимъ  осуществленную  въ  действи- 
тельности эту  жизнь  любви.  Вотъ  напр.  еще  не- 
сколько чертъ  изъ  уже  затронутой  нами  внутренней 
б10графш  Екатерины  Генуэзской: 

«Она  такъ  была  поглощена  любовью,  что  ей  ка- 
залось, что  она  перенесена  вне  своего  тела,  и  что 
вся  она  превратилась  въ  любовь  и  стала  любовью. 
И  она  говорила  тогда:  чувство,  которое  я  испытываю 
въ  этомъ  сладостномъ  единенш,  столь  велико,  что 
не  сл-Бдуетъ  удивляться,  если  я  бываю  тогда  вне 
себя:  ибо  я  не  вижу  тогда  ничего,  кроме  единаго 
Бога  —  безъ  меня  самой»491).  «Она  говорила:  Благо- 
дарю Бож1ей  я  им-Ью  любовь  безъ  страха,  т.  е.  безъ 
страха,  что  она  когда-либо  изсякнетъ.  Мне  кажется, 
что  н^тъ  у  меня  больше  веры  и  что  надежда  моя 
отмерла,  ибо  кажется  мне,  что  я  уже  владею  и 
обладаю  т-Ьмъ,  во  что  я  прежде  верила  и  на  что 
надеялась  ...  Я  потоплена  въ  источнике  Его 
безпредельной  Любви,  какъ  будто  бы  я  находи- 
лась въ  море,  совершенно  подъ  водою  и  со  всЬхъ 
сторонъ  не  могла  ни  видеть,  ни  трогать,  ни  чувст- 
вовать ничего  кроме  воды.  Я  такъ  погружена 
въ  этотъ  сладостный  огонь  любви,  что  я  ничего 
не  могу  больше  воспринять,  кроме  Любви,  кото- 
рая растопляетъ  все  внутренности  моей  души  и 
тела».492) 

И  она  восклицала,  обращаясь  къ  Богу:  «О,  Гос- 
поди, Я  хочу  Тебя  всего  (§1§поге,  И  уо^Ио  тлгМо),  ибо 
я  вижу  въ  лучезарномъ  и  ясномъ  свете  Твоемъ,  что 
любовь  не  можетъ  иметь  покоя,  покуда  не  достигнетъ 
своего  конечнаго  совершенства.  О  мой  сладостный 
Господь!  если  бы  я  знала,  что  я  должна  быть  лишен- 
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ной  лишь  малой  искорки  Тебя,  я  не  могла  бы  жить!»493) 
Эта  божественная  любовь,  охватившая  ее  всецело, 
являлась  для  нея  не  только  источникомъ  духовной 
сладости,  но  и  могучей  нравственно  очистительной 
силы,  искоренявшей  ея  недостатки  и  погрешности  494). 
При  томъ  это  была  глубоко  безкорыстная  любовь, 
искавшая  не  радостей  и  угвшенш,  а  только  Пред- 
мета своей  любви,  только  одного  Бога.  Поэтому  она 
даже  тяготилась  восторгами  экстаза.  «Она  им^вла 
душу,  столь  преисполненной  божественной  любви,» 
говорить  ея  бшграфъ,  «что  она  почти  что  не  могла 
говорить.  И  иногда  она  настолько  бывала  восхищена 
постояннымъ  ощущетемъ  Бога  и  услаждетемъ  въ 
Немъ,  что  она  должна  была  скрываться,  чтобы  не 
быть  увиданной:  ибо  она  теряла  обладаше  своими 
чувствами  и  оставалась  какъ  бы  замертво.  Чтобы 
избежать  этихъ  экстазовъ,  она  старалась  возможно 
больше  бывать  на  людяхъ,  и  она  взывала  къ  своему 
Господу:  «я  не  хочу  ничего,  что  исходить  отъ  Тебя: 
я  хочу  лишь  Тебя  одного,  о  моя  сладостная 
Любовь»!495) 

Мы  вщгвли,  какъ  зд^сь  заполонила  душу  струя 
любви,  и  какъ  душа,  съ  своей  стороны  разгоралась 
ответной  любовью.  Во  взаимод-Ьйствз-и  любви 
снимается  грань  и  разд-Ьлете:  человъжъ  —  такъ 
в-Ьрятъ  мистики  —  въ  любви  выходить  изъ  себя  и 
встр^чаетъ  любящаго  Бога,  или  в^рн^е  уже  пред- 
варенъ  Имъ:  божественная  любовь  долго  стучалась 
въ  душу,  и,  наконецъ,  хлынула  въ  нее  со  всепо- 
беждающей силой. 
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VII. 

Эле-  Любовное    устремлете    человеческой    души    къ 

ментъ     „,  „  _ 

любви  во  Богу  характерно  не  для  одной  только  христтнскои 
внп>-хри-  мистики.    Мы  уже  отчасти  это  видели  вьппе,  говоря 

спы'ан-  -  •  -п  -  „ 

ской  ми-  °  любовномъ  отданш  человъкомъ  Ьогу  себя,  своей 
етингь    воли  и  за  пределами  хрисиаяства496). 

Приведемъ   еще  рядъ  дальн'Ьйшихъ  прим-Бровъ. 

Если  пантеистическая  мистика  индусскихъ  Упа- 
нишадъ  развивается  въ  более  спокойныхъ,  без- 
страстно-холодныхъ  тонахъ  (въ  ней  доминируетъ 
жажда  покоя,  жажда  мира,  прибежища  отъ  кошмара, 
отъ  горячки  индивидуальнаго  феноменальнаго  бьтя 
на  лоне  всеобъемлющей  Реальности  и  стремлеше 
осознать  въ  себе  самомъ  с1ю  основную  и  единую 
Реальность,  лишь  прикрытую  и  затемненную  лживой 
фантасмагор1ей  индивиду ализацш)  —  то  напр.  более 
горяч1е  тона  встречаются  намъ  кое-где  уже  въ  эллин- 
ской мистической  философш  —  отчасти  у  Платона 
и  у  Плотина.  Платонъ,  какъ  известно,  учитъ  о 
л-бствигге  любовнаго  восхождетя  отъ  красоты  част- 
ной къ  безпредЬльному  морю  «Красоты  абсолютной 
чистой ,  светлой ,  несмешанной ,  незапятнанной  челове- 
ческой плотью  и  красками  и  всевозможнымъ  другимъ 
смертнымъ  соромъ»,  — къ  «самой  божественной  Кра- 
соте въ  ея  простоте  и  единстве»,  и  этотъ  путь  восхож- 
детя онъ  называетъ  «посвящетемъ  въ  таинства  люб- 
ви»497). Завидевъ  только  отблескъ  этой  Красоты  абсо- 
лютной въ  чувственномъ  м1ре,  душа  вся  охватывается 
трепетомъи  горячнмъ  любовнымъ  томлетемъ  и  чув- 
ству етъ,  какъ  вновь  у  нея  вырастаютъ  утраченныя 
крылья498). 
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«Какимъ  пламенемъ  любви»,  —  такъ  восклицаетъ 
Плотинъ,  «будетъ  охваченъ  тотъ,  кто  узритъ  С1е» 
(т.  е.  Источникъ  жизни,  разума  и  бьгпя),  «какъ 
будетъ  онъ  томиться  по  гвсн'вйшему  объединешю  съ 
Нимъ,  какъ  будетъ  онъ  трепетать  отъ  изумлешя  и 
блаженства!  .  .  .  Кто  узр"БЛъ  Сде,  тотъ  восторженно 
созерцаетъ  Его  красоту,  тотъ  исполненъ  радостнаго 
изумлешя,  тотъ  повергается  въ  страхъ,  который, 
однако,  не  причиняетъ  страдашя,  тотъ  любитъ  истин- 
ной любовью  и  съ  горячимъ  томлешемъ,  тотъ  смеется 
надъ  всякой  иной  любовью  и  презираетъ  то,  что  онъ 
прежде  почиталъ  за  прекрасное»499). 

«Душа  любитъ  Бога  и  стремится  объединиться  съ 
Нимъ,  подобно  тому,  какъ  благородная  д-Ьва  охва- 
чена любовью  къ  прекрасному  возлюбленному»500). 

Впрочемъ,  любовь  эта  остается  однобокой,  зд-Ьсь 
Н'Ьтъ  взаимодгвйств1я  любви .  Абсолютъ  Плотина , 
какъ  мы  уже  видели,  слишкомъ  абстрактенъ,  холо- 
денъ  и  безличенъ,  мы  его  любимъ,  «мы  жаждемъ  Его», 
но  «Онъ  насъ  не  жаждетъ»,  Онъ  не  только  не  пред- 
варяетъ  насъ  въ  любви,  подобно  христ1анскому  Богу, 
но  даже  не  отв-Ьчаегь  намъ  взаимной  любовью501). 

Бол'Ье  полно  и  мощно  струя  любви  проникаетъ  Самоот- 
мистику  суфизма.  И  здъ-сь,  какъ  въ  христганств'Ь,  любпвь  въ 
мы   им'Ьемъ    проповедь    отдатя    себя,    и    при    томъ  мистикть 

-  -  т,  .„       .  суфизма 

отдатя  себя  изъ  любви.  Вотъ  мистическ1и  д1алогъ 
между  душой  и  Богомъ,  пережитый  суф1емъ  Ба1е- 
зидомъ  Вестами  (въ  9-мъ  въж'б):  «Когда  я  достигъ 
ступени  приближешя»,  говоритъ  Ба1езидъ,  «я  услы- 
халъ  зовущгй  меня  голосъ:  О  Ба1езидъ!  Пожелай 
себ-в  всего,  что  ты  можешь  пожелать.  —  Боже  мой, 
отв-Ьчаль  я,  предметъ  моего  желатя  —  Ты.  —  О 
Ба1езидъ!    Покуда  въ  теб'Ь  останется  хоть  пылинка 

10     Жажда  подлиннаго  бьтя.  145 


морской  похоти  и  ты  не  превратишься  въ  ничто  на 
ступени  уничтожешя,  ты  не  будешь  способенъ  Меня 
обрасти»  .  .  . 

Въ  другой  разъ,  «ночью  видъ\лъ  я  во  сн-в  Господа, 
который  сказалъ  мнъ":  —  Чего  желаешь  ты,  Ба1езидъ? 

—  Чего  ты  самъ  желаешь,  о  Боже  мой!  —  О  Ба1езидъ, 
тебя     желаю    Я,    какъ    ты    Меня    желаешь. 

—  Но  какой  путь  ведетъ  къ  Теб-Ь?  —  О  Ба1езидъ, 
тотъ,  кто  отрекается  отъ  себя  самого,  тотъ  приходить 
ко  Мнъ\» 

И  его  сердце  охвачено  уже  этой  безкорыстной 
любовью:  «О,  Боже  мой,»  восклицаетъ  онъ,  «Я  хочу 
отъ  Тебя  только  Тебя;  отыми  изъ  сердца 
моего  все,  что  не  является  Тобою!»502) 

Въ  знаменитой  поэм'Ь  «Разговоръ  птицъ»  персид- 
скаго  мистика-поэта  12  в'Ька  Фаридъ-ед-дин-Аттара 
читаемъ:  «Уничтожь  себя,  таково  совершенство,  и 
въ  этомъ  все:  откажись  отъ  себя  самого,  это  —  за- 
логъ  твоего  единетя  съ  Богомъ,  и  въ  этомъ  все...»503) 
«Чтобы  истинно  любить,  сл'Ьдуетъ  отречься  отъ 
жизни.  Разъ  твой  духъ  не  въ  согласш  съ  твоею  ду- 
шою, принеси  ее  въ  жертву,  и  ты  достигнешь  цели 
твоего  духовнаго  странств1я»504).  И  еще:  «Покуда 
я  не  умру  для  себя  самого  и  не  буду  равнодушенъ 
къ  тварямъ,  душа  моя  не  будетъ  свободна.  Лучше 
мертвый,  ч-вмъ  тотъ  кто  не  вполн'Ь  умеръ  для  тварей, 
ибо  онъ  никогда  не  будетъ  допущенъ  по  ту  сторону 
зав-Ьсы!»  .  .  . 505) 

Содержате  этой  поэмы,  полной  яркой  поэтической 
символики,  —  длительное  и  тяжелое  странствоваше 
душъ  въ  поискахъ  Единаго  Истиннаго  Бъичя,  Пол- 
ноты Совершенства  и  Жизни.  Чтобы  достичь  этой 
конечной  ц-вли,  нужно  дупгв  предварительно  пройти 
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чрезъ  символическихъ  «семь  долинъ»,  последняя 
нзъ  нихъ  есть  «Долина  Уничтожешя».  «Невозможно 
описать  эту  долину.  Ея  отличительный  черты  — 
забьете,  н-Емота,  глухота  и  безсил1е  .  .  .  Кто  по- 
кинулъ  М1ръ,  чтобы  итти  по  этому  пути,  тотъ  обр'Ь- 
таетъ  смерть,  но  посл'Ь  смерти  —  безсмерт1е!»506) 

Это  —  доктрина  основная  для  суфизма507).  Ею 
глубоко  проникся  напр.  знаменитый  суфи  Абу  Оль- 
халикъ.  Ему  однажды  сказалъ  нЬюй  дервишъ:  «Если 
бы  Богъ  предоставилъ  мне  выборъ  между  раемъ  и 
адомъ,  я  выбралъ  бы  адъ,  ибо  предметомъ  желашя 
для  человека  является  рай,  но  очищеше  въ  аду  есть 
воля  Бож1я».  На  это  отв-вчаль  Абу  Ольхаликъ:  «Что 
можетъ  вообще  рабъ  говорить  о  выбор-Е?  Если  Онъ 
скажетъ  мне:  иди  туда!  —  я  иду.  А  если  скажетъ 
Онъ:  будь  здесь,  то  я  здесь».508) 

О  полномъ  самоотдаши  часто  и  многообразно  го- 
ворить и  Джелалъ-эд-дин-Руми,  одинъ  изъ  вели- 
чайшихъ  перси дскихъ  мистиковъ,  поэтъ  и  вм'Ест'Е  съ 
темь  выдающшся  релипозный  дЕятель  (основатель 
одного  изъ  значительн'Ьйшихъ  орденовъ  дервишей), 
живш1й  въ  13-мъ  В'Ьк'Ь.  И  для  него  высш1й  идеалъ 
есть  полный  отказъ  отъ  себя  и  отъ  своей  жизни:  «что- 
бы достичь  вечной  жизни,  шествуй  непрестанно  по 
пути  смерти.  Памятуй  постоянно  о  Боге,  покуда  не 
забудешь  совершенно  самого  себя»509).  Вотъ  напр. 
какъ  онъ  въ  другомъ  мъхт'ё  изображаетъ  истиннаго 
друга  Бож1я: 

.  .  .  «Онъ  даже  не  желаетъ  собственной  жизни  для 

себя, 
И  не  ищетъ  опоры  въ  надеждв  на  сладости  будущей 

жизни. 
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По  какому  бы  пути  ни  направлялась  вечная  воля, 

Будь  то  жизнь  или  смерть,  для  него  это  безъ  различ1я. 

Онъ  живетъ  для  Бога,  не  для  богатства. 

Онъ  умираетъ  для  Бога,  и  не  въ  страхе  или  скорби. 

Его  в"Бра  основана  на  его  стремленш  творить  волю 

Божйо , 

А  не  на  надежде  достичь  рая  съ  его  рощами  и  источ- 
никами .  .  . 

Онъ  совершенно  сожжегъ  всякую  жалость  къ  самому 

себ-в, 

Съ  того  мгноветя,  что  онъ  засв-втнлъ  св'Ьтильникъ 

любви  къ  Богу. 

Его   любовь  была  той  гееной  огненной,  что   сожгла 

его  привязанности, 

Да,  онъ  сожжегъ  всв  свои  привязанности,  одну  за 

другой»510). 

Ибо  самоотречете,  въ  переживатяхъ  суфшскнхъ 
мистиковъ,  какъ  и  въ  хриспанств'Ь,  согр-Ьто  любовью, 
вытекаетъ  изъ  любви. 

«Только  тотъ,  чья  риза  разодрана  любовью,  ста- 
новится совершенно  свободнымъ  отъ  себялюб1я»,  вос- 
клицаетъ  Джелалъ-эд-динъ511).  Сила  любви  въ  гла- 
захъ  Суф1евъ  просв-Ьтляетъ  и  освящаетъ  и  самыя 
муки : 

«Я  охваченъ  любовью  къ  своей  скорби  и  мук'Ь», 
читаемъ  у  того  же  Джелалъ-эд-днна, 

«Ибо  она  д'Ьлаетъ  меня  угоднымъ  моему  не- 
сравненному Владык-в  .  .  . 

«Слезы,  который  я  проливаю  изъ  за  посланныхъ 
Имъ  нспытанш, 

«Суть  подлинные  перлы,  хотя  люди  почитаютъ 
пхъ  только  за  слезы»512). 
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Любовь  —  вотъ  основа  мистической  жизни  и  для 
суфхевъ;  именно  подъ  аспектомъ  любви  предста- 
вляютъ  они  себе  высшую  ступень  взаимоотношетй 
души  и  Бога. 

Вотъ  напр.  въ  какихъ  словахъ  изливала  свою 
любовь  къ  Богу  восторженная  арабская  созерцатель- 
ница Раб1я,  древнейшая  по  преданно  представитель- 
ница суфизма: 

«Къ  Тебе  горю  я  двойнымъ  пламенемъ  любви. 
«Прежде  всего  люблю  Тебя  изъ  за  потребности  любви, 
«Затъ-мъ  люблю  Тебя,  ибо  это  достойно  Тебя. 
«Главное  для  меня  —  это 

«Домогаться  Тебя,  думать  о  Тебе,  Тебе  всецело  по- 
святить себя»513). 

Восторженными  восхвалетями  этой  любви  полны 
стихи  Джелаль-ед-дина: 

«Прив'Ьтъ  тебе  о,  Любовь,  сладостное  безум1е!» 
такъ  возглашаетъ  онъ: 

«Ты  исцеляешь  все  наши  немощи!»514) 

И  еще:  «будь  опьяненнымъ  любовью,  ибо  любовь 
есть  все,  что  существуетъ»515). 

Но  любовь  эта  не  есть  односторонняя  деятельность 
человека,  Предметъ  любви  и  томлетя  мистиковъ  не 
пассивенъ:  Онъ  Самъ  разжигаетъ  сердца  любовью 
къ  Себе: 

«Не  я  ли  призвалъ  тебя  къ  служешю  Мне?»  — 
такъ  обращается  самъ  Господь  къ  ищущей  Его  душе — 

♦Твой   зовъ:   «Господи!»   былъ   въ  тоже   время   и 
Моимъ  ответомъ:  «Вотъ,  Я  здесь», 
Мука  твоего  томлетя  была  Моимъ  вестникомъ  къ 

тебе. 
Для  всехъ  твоихъ  слезъ,  воплей  и  молетй 
Я    былъ   магнитомъ,  и  Я  же  далъ  имъ  крылья»516). 
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Зд-Ьсьмы им-Ьемъ идею  благодати,  благодатнаго 
зова,  избратя,  столь  существенную  не  только  для 
христ1анскаго,  но  и  для  внБ-христ1анскаго  теизма 51т). 

И  еще  бол'Ье  того:  Онъ  Самъ,  Своей  горячей  и 
всепокоряющей  любовью  отв'Ьчаетъ  на  нашу  любовь, 
или  еще  в'Ьрнъ'е  —  предвосхищаетъ  ее.  Для  суфгевъ, 
какъ  и  для  христ1анскихъ  мистиковъ,  зд'Ьсь  дана 
такимъ  образомъ  живая  связь,  живой  скрещивающей- 
ся и  сливающшся  потокъ,  обм-Ьнъ  любви  между 
Богомъ  и  челов-Бкомь.  «Я  думалъ,  что  я  люблю  Бога» 
—  говорить  Ба1езидъ,  «но  по  разсмотр-Ьнш  я  уви- 
д-ьлъ,  что  Его  любовь  предшествовала  моей»518).  И 
онъ  восклицаетъ,  пораженный  и  трепетный:  «Боже 
мой,  что  я  Тебя  люблю  —  въ  этомъ  ньтъ  ничего 
изумительнаго,  ибо  я  —  рабъ  Твой,  слабый,  немощ- 
ный и  нипцй,  но  что  странно,  это,  что  Ты  меня 
любишь,  Ты,  Царь  Царей!»  .  .  .519)  Отсюда  все- 
покоряющая,  всепобеждающая  сила  этой  любви,  въ 
т-Ьсномъ  общенш  объединяющая,  по  словамъ  суф1евъ, 
Бога  съ  челов-вкомъ  и  неудержимымъ  потокомъ  за- 
полоняющая душу: 

«Его  любовь  взошла  и  удалила  все,  кромъ-  Него 
одного,  и  не  оставила  сл-ьдовь  ни  отъ  чего  другого, 
такъ  что  все  въ  дупть  стало  единымъ,  подобно  тому, 
какъ  Онъ  —  Единый»520). 

Однако,  одного  нельзя  не  отигЬтить,  говоря  о  мистик-б 
суфизма:  эта  любовь,  этотъ  горячШ  подъемъ  аффективной 
жизни  нередко  бываетъ  лишенъ  нравственныхъ  элементовъ. 
Охваченный  этимъ  порывомъ  находится  какъ  бы  въ  о  пья- 
нен! и  —  это  излюбленный  образъ  суф!евъ,  особенно  напр. 
Джелала-еддин-Руми521),  но  это  бол'Ье,  ч-Ьмъ  образъ.  Со- 
стоите мистическаго  экстаза  у  суф1евъ  нередко  достигалось 
или  поддерживалось  употреблетемъ  одуряющихъ  и  воз- 
буждающнхъ  напитковъ  или  же  б"Бшеннымъ  верченхемъ 
вокругъ  столба  или  вокругъ  собственной  оси.    Во  время  этого 
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бъчпеннаго  кружетя  (напоминающаго  вихревое  вращете  н 
пляски  жрецовъ  малоаз1атской  Великой  Матери  Кибелы)  и 
выкрикивалъ  Джелалъ-еддинъ-Руми,  охваченный  мистиче- 
скимъ  и  творческимъ  подъемомъ,  перлы  своей  мистической 
лирики522).  Въ  этомъ  священномъ  неистовстве  суфи  чувство- 
валъ  себя  тожественнымъ  Божеству,  грани  снимались,  и  за- 
частую это  достигалось  скорее  путемъ  вяБшне-аффективнаго, 
при  томъ  искусственно  возбуждаемаго  экстаза,  ч-Ьмъ  въ 
результате  долгаго  и  тяжкаго  пути  нравственнаго  очищетя, 
нравственнаго  приближешя  къ  Богу.  Отсюда  у  суфи  иногда 
пренебрежительное  отношенге  къ  нормамъ  нравственности, 
какъ  къ  уже  преодоленной  имъ,  подготовительной  стадш  — 
онъ  уже  выше  этого,  онъ  чувствуетъ  себя  уже  по  ту  сторону 
добра  и  зла523),  и  онъ  презрительно  смотритъ  на  весь  м1ръ, 
въ  ликующемъ  отожествлеши  себя  съ  Божественной  Сущ- 
ностью524). 

Это  зам-Ьчате  касается,  разумеется,  не  всЬхъ  проявлешй 
суфгйской  мистики. 

Сходные  тона  любви  встретятся  намъ  и  въ  поздней-   Любовь 

Л.          Т7  Т?  вЪ    П°3д~ 

шеи    индусской  теистической  мистик-в.    Уже  въ  Ьха-  нтьйшей 

гаватгитъ1   мы  въ  значительной  степени  шутили  теисти-  гпеиспги- 
.,      у  _г  ческой 

ческую,    болъе    горячую    сравнительно    съ    Упани- а,,,гстмк№ 

шадами,     окраску    релишознаго    чувства.      Отдате  Индш 
себя     Богу,      о    которомъ    съ    такимъ    подъемомъ, 
какъ  мы  видели,   учитъ  Бхагаватгита525)  вытекаетъ 
изъ    любви526),  и   Богъ  также  любитъ  своихъ  в'Ьр- 
ныхъ527). 

Съ  особой  силой  эта  мистика  любви  развилась  въ 
такъ  называемой  «ЬЬакИ  таг^а»  —  религш  любов- 
наго  отданш  себя  въ  поздн'Ьйшемъ  индуизме,  иногда 
не  безъ  вл1ятя  суфизма  и  христ1анства528).  На  боль- 
шую роль  кром-в  того  ярко-чувственныхъ  и  поли- 
теистически окрашенныхъ  элементовъ  въ  этой  ре- 
лигш любви,  связанной  съ  культами  Вишну  и  Шивы, 
приходилось  уже  вскользь  указывать529).  Но,  какъ 
уже  приходилось  говорить,  изъ  этой  почвы  време- 
нами вырастают  ъ  и  проявлея1я  высокой  мистической 
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релипозности,  очищеннаго  и  одухотвореннаго  устре- 
млешя  души  къ  Предмету  ея  томлетя530). 

<Я  предалъ  Теб-Ь  мою  душу»,  восклицаетъ  Тука- 
рамъ,  мистичесшй  п'Ъвецъ  17-го  в'Ька,  «и  я  отринулъ 
свою  самость.  Теперь  мощь  Твоя  одна  царитъ  здъхь: 
ибо  я  умеръ.    Ты  утвердилъ  зд-Ьсь  Твою  обитель»  .  .  . 

И  еще:  «Сл"вдуетъ  предать  себя  Богу  вс-вмъ  серд- 
цемъ.  Онъ,  Чье  имя  —  Безконечный,  весьма  мило- 
сер  дъ.   Тука  говоритъ:  Я  испыталъ  это  и  возв-Ьщаю 

это   ВСБМЪ»531). 

Трепетомъ  безмерной  любви  охваченъ  Маникка 
Вашагаръ. 

«Я  исполнился  томлетя»,  говоритъ  онъ:  «р-Ька 
Любви  вышла  изъ  своихъ  береговъ.  ВсЬ  мои  чув- 
ства были  сосредоточены  на  Немъ  ...  Съ  лепечу- 
щимъ  языкомъ,  дрожа  всЬмъ  гвломъ,  я  стиснулъ 
молитвенно  руки.  —  Мое  сердце  раскрылось,  подобно 
цветку» 532) .  И  Богъ  отв'Ьчаетъ  любовью :  «О  Е  д  и  н  а  я 
Любовь!  Ты  явила  мяв  благодать  Свою».  «Съ  за- 
ботливой лаской  питаетъ  мать  ребенка:  но  съ  боль- 
шею- любовью  Ты  посвтилъ  презр-вннаго  меня, 
растопляя  плоть  мою  и  душу  заливая  внутреннимъ 
св-втомъ  .  .  .  каждую  частицу  меня  наполняя  ра- 
достью»533). 

И  Кабиръ,  этотъ  величайппй,  м.  б.,  мистическш 
поэтъ  Индш,  говоритъ  объ  этой  любви,  живетъ  этой 
любовью:  «Отъ  самаго  начала  до  конца  временъ, 
любовь  царитъ  между  Тобою  и  мною;  и  какъ  можетъ 
изсякнуть  такая  любовь?»534)  «Единая  любовь  про- 
никаетъ  весь  м1ръ!»53*а)  .  .  .  Пускай  себ'Б  поэтому 
мудрецы  и  аскеты  спорятъ  другъ  съ  другомъ:  «Кабиръ 
говоритъ:  «О,  братъмой,ктоузр^лъэто  с1яте  любви, 
тотъ  достигъ  спасешя»53*ь). 
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А  вотъ  какъ  современный  намъ  великш  индуссшй 
поэтъ  и  мистикъ  Рабиндранатъ  Тагоръ  изливаетъ 
устремлете  своей  души  къ  ея  Единому  Возлюблен- 
ному. 

«Что  я  жажду  Тебя,  только  Тебя  —  пусть  мое 
сердце  безъ  конца  повторяетъ  это. 

Всв  желатя,  что  смущаютъ  меня  денно  и  нощно, 
въ  корн-Ь  ложны  и  суетны. 

Какъ  ночь  скрываетъ  въ  своемъ  мрак-в  молен!е 
о  св-бт-б,  такъ  въ  глубине  моего  существа  звучитъ 
крикъ:  «я  жажду  Тебя,  только  Тебя»  .  .  .535) 

«О  мой  единственный  другъ»,  взываетъ  онъ,  «_ 
мой  Возлюбленный,  врата  открыты  въ  моемъ  домъ  — 
не  пройди  мимо,  подобно  сновид'Ьтю!»536) 

И  онъ  хочетъ  принести  Ему  въ  даръ  безостаточное, 
любовное  отдан1е  своего  «я»,  своей  воли: 

«Пусть  останется  отъ  меня  самое  малое,  чтобы  я 
могъ  сказать:  Ты  —  все.  Пусть  останется  самое 
малое  отъ  моей  воли,  чтобы  я  могъ  чувствовать  Тебя 
повсюду,  и  прибегать  къ  Тебъ  со  всеми  нуждами  и 
предлагать  мою  любовь  ежечасно. 

Пусть  останется  отъ  меня  самое  малое,  чтобы  я 
не  смогъ  закрывать  Тебя. 

Пусть  останется  самое  малое  отъ  моихъ  узъ, 
чтобы  я  былъ  связанъ  съ  Твоей  волей  узами  любви 
Твоей»537). 

Ибо  вся  любовь  человека  и  для  Рабиндраната  — 
лишь  отв-бтъ  на  изначальную,  исконную  Божествен- 
ную любовь:  «Твоя  любовь  ко  мн'Ь» — воскли- 
цаетъ  онъ,  пораженный  и  трепещупцй  —  «жаждетъ 
моей  любви!»538) 
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VIII. 

Высшая         Такъ   мистики  разныхъ  странъ  и  временъ  —  и 

ступень  . 

мисти-   христ1ансю.е  и  отчасти  нехристтнсше  —  изображали 
ческаго  ЭТу  жизнь  человека  въ  Богъ,  процессъ  постепеннаго 

пути  — 

объеди-   отданш  себя  человъкомъ  Ьогу  и  постепеннаго  объеди- 
мся    нетя  съ  Богомъ  въ  любви.    На  этомъ  пути  есть  вые- 

СЪ  у 

Богомъ,  шая  ступень,  есть  высшая  цъ\ль,  къ  которой  стре- 
обожете  мятся  души:  смолкнетъ  окончательно  человеческое 
«я»  и  Богъ  безраздельно  воцарится  въ  дупгв,  покоритъ 
ее  и  объединится  съ  нею  въ  одну  жизнь,  и  въ  Его 
лучахъ  и  сама  душа  переродится  и  сделается  при- 
частницей Божества,  станетъ  какъ  бы  одной  изъ 
струекъ  въ  потоке  Божественной  жизни,  и  не  будетъ 
тогда  уже  никакихъ  преградъ  между  душою  и  Богомъ. 
а)  Въ  Въ  этомъ  пршбщенш  къ  Божественному  естеству, 

хрис- 

тьан-  въ  этомъ  гБснъишемъ,  интимномъ,  органическомъ 
стать  единенш  съ  Богомъ  черезъ  Богочеловека  —  высшее 
обътоваше  христ1анскаго  благовъ-стхя  уже  съ  пер- 
выхъ  его  временъ.  «Возлюбленные,  мы  теперь  д-Ьти 
Божш;  но  еще  не  открылось,  что  будемъ.  Знаемъ 
только,  что  когда  откроется,  будемъ  подобны  Ему, 
потому  что  увидимъ  Его,  какъ  Онъ  есть  (0/.10101 
аьтф  ёоо/иеда,  отс  дгро/ие&а  ашоу  ха&шд  еати>)»  —  такъ  про- 
возглашаем о  полноте  нашего  грядущаго  преоб- 
ражетя  апостолъ  любви539). 

«Будетъ  Богъ  все  во  всемъ»,  въритъ  Павелъ540). 
Но  уже  въ  этой  жизни  «соединяющиеся  съ  Господомъ 
есть  единъ  духъ  съ  Господомъ»541).  Уже  теперь  мы 
должны  облекаться  во  Христа542),  мы  умираемъ  Его 
смертью  и  живемъ  Его  жизнью543),  Христосъ 
есть  жизнь  наша544).  «Кто  воХрисгЬ,  тотъ новая 
тварь.  Старое  прошло,  вотъ  наступило  новое»545).    И 
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Павелъ  восклицаетъ  про  себя:  «Я  сораспялся  Христу: 
живу  теперь  уже  не  я,  но  живетъ  во  мн'ЬХри- 
стосъ»546). 

Такъ  и  въ  Евангелш  1оанна  слышимъ  изъ  устъ 
1исуса:  «Пребудьте  во  Мн'Ь  и  Я  въ  васъ.  Какъ  в'втвь 
не  можетъ  приносить  плода  сама  собою,  если  не  пре- 
будетъ  на  лоз-Ь,  такъ  и  вы,  если  не  пребудете  во  Мн'Ь. 
Я  есмь  лоза,  а  вы  в-втви»547)  —  то  есть  мы  жи- 
вемъ  Его  жизнью. 

Недаромъ  въ  4-мъ  в'Ьк'б  Аеанасш  Велитй  такъ 
раскрывалъ  весь  смыслъ  хриспанства:  «Богъ  для 
того  сделался  челов-Ькомъ,  чтобы  мы  обожились»548). 

Обожеше  человека!  для  Оригена  это  — кульми- 
национный пунктъ  всей  его  богословской  системы,  и 
за  нимъ  для  всЬхъ  послъ-дующихъ  великихъ  отцовъ 
и  мыслителей  Церкви549).  Въ  этомъ  основа  напр.  и 
мистическаго  учетя  Макаргя  Егинетскаго  (4  в.)  и 
Симеона  Новаго  Богослова  (11  в.).  «Безпред-Ьльный 
и  недомыслимый  Богъ»  пишетъ  Макар1й,  «по  снисхо- 
ждетю  и  челов-Ьколюбш  Своему  .  .  .  входитъ  въ 
единете,  воспр1емлетъ  святыя,  благоугодивппя  и 
в'Ьрныя  души,  и,  по  изречешю  Павла,  бываетъ  съ 
ними  во  единъ  Духъ  —  душа  такъ  сказать  въ  душу 
и  существо  въ  существо»550),  для  того,  чтобы  эти  в'Ьр- 
ныя души  «изменились  въ  Божеское  естество,  изъ 
ветхихъ  сделались  новыми»551)  и  стали  «причастни- 
цами Божескаго  естества  (■диад  хосгсогоЬд  <р>агеод 542)» 
Силою  благодати  человъжъ  становится  «другомъ  и 
сыиомъ  Божшмъ  и  Богом  ь,  насколько  С1е  вм-Ьстимо 
для  человека»,  говорить  Симеонъ.553) 

Мистики  иногда  пытаются  описать  то,  что  опту  - 
щаетъ  душа  на  этой  высокой  стадш  единетя:  «Когда 
мы  возносимся  выше  самихъ  себя  и  становимся  въ 
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нашемъ  стремленш  настолько  простыми,  что  голая 
Любовь  въ  высотахъ  можетъ  овладеть  нами»,  такъ 
пишетъ  Рэйсбрукъ,  «тамъ  где  Любовь  любитъ  Лю- 
бовь, выше  всякаго  д,бйств1я  и  добродетели  (это 
значить  —  въ  нашемъ  Источнике,  изъ  котораго  мы 
духовно  рождены),  —  тогда  мы  перестаемъ  уже  быть, 
и  тогда  мы,  и  все,  что  есть  наше  собственное,  уми- 
раетъ  въ  Боге.  И  въ  этой  смерти  мы  становимся  со- 
кровенными Сынами  Божшми,  и  обр'Ьтаемъ  въ  себе 
новую  жизнь,  и  это  есть  Жизнь  Вечная  .  .  .  То, 
ч^мъ  мы  стали,  мы  созерцаемъ,  и  то  что  мы  созер- 
цаемъ,  то  мы  есьмы.  Ибо  мысль  наша,  наша  жизнь, 
наше  существо  вознесены  въ  простоте  и  объединены 
съ  Истиной,  то  есть  съ  Богомъ.  Потому  въ  семъ 
простомъ  созерцанш  мы  являемся  единой  жизнью  съ 
Богомъ  и  единымъ  духомъ»554). 

Это  богатство,  эта  препзбыточествующая,  повы- 
шенная жизнь  объединешя  съ  Божественнымъ  являет- 
ся отв"бтомъ  на  то  «отдате  себя»,  которое,  какъ  мы 
видели,  составляетъ  основу  мистическаго  пути.  «По- 
терявши душу  свою»  действительно  «обр^лъ  ее»  и 
даже  гораздо  Большее,  отдавппй  все  получилъ  без- 
мерный Избытокъ.  «Господи,  скажи  мне»,  —  такъ 
спрашиваетъ  Зеше  Вечную  Истину:  «что  же  остается 
той  блаженной  дуптЬ,  что  всецело  отказалась  отъ 
себя?»  И  Истина  отвечаетъ:  «Когда  добрый  и  верный 
рабъ  входить  въ  радость  Господа  своего,  онъ  бываетъ 
опьяненъ  богатствомъ  дома  Господня  .  .  .  Онъ  за- 
бываетъ  себя  самого,  онъ  не  сознаетъ  более  своей 
самости;  онъ  исчезаетъ  и  теряетъ  себя  въ  Боге,  и 
соделывается  единымъ  духомъ  съ  Нимъ,  какъ  капля 
воды,  что  растворяется  въ  болыпомъ  количестве 
вина.    Ибо  точно  также,  какъ  подобная  капля  исче- 
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заетъ,  принимая  цв'Ьтъ  и  вкусъ  вина555),  такъ  это 
бываетъ  съ  гбми,  кто  находится  въ  полномъ  обла- 
данш  блаженствомъ.  Всв  челов-Ьчесмя  пожелатя 
отняты  у  нихъ  невообразимымъ  образомъ,  они  вос- 
хищены изъ  самихъ  себя  и  погружены  въ  Божествен- 
ную Волю.  Если  бы  это  было  иначе,  если  бы  въ 
челов'Ьк'Б  оставалось  что  либо  человеческое,  что  не 
было  бы  поглощено,  то  ложными  бы  оказались  слова 
Писатя,  которыя  говорятъ,  что  Богъ  будетъ  все  во 
всемъ.  Бьгпе  человека  сохраняется,  но  въ  иной 
форм^,  въ  иной  славЪ,  въ  иной  силъ\  И  все  это 
есть  слъ7],ств1е  полнаго  и  всец-влаго  отречетя»...  55°) 

«Все,  что  Онъ  им-ветъ,  все,  что  Онъ  самъ  есть, 
Онъ  даетъ:  все,  что  мы  им^емь,  все,  что  мы  есьмы, 
Онъ  беретъ»557).  И  человъжъ  обращается  тогда  къ 
Богу  со  словами  дерзновешя  и  радости:  «Ты  всецело 
мой  и  я  всецело  Твой  —  1и  1о1из  теш,  е1  едо  1о1ш 
1ииз»558).  Бол-Ье  того:  моего  «я»  уже  нъ"гъ,  остался 
одинъ  Ты! 

Екатерина  Генуэзская  говорить:  «Когда  душа 
достигла  уничтожетя  чрезъ  божественную  силу,  она 
остается  всецело  преображенной  въ  Бога,  ко- 
торый ее  движетъ  во  всемъ  и  исполняетъ  ее  особымъ 
образомъ,  безо  всякаго  челов^ческаго  д^йс^я;  кто 
можетъ  представить  себе,  что  чувствуетъ  тогда  эта 
душа?  Если  бы  она  могла  говорить  объ  этомъ  со 
всею  силою,  то  слова  ея  были  бы  настолько  пылаю- 
щими, что  возожгли  бы  и  каменное  сердце.»  «.  ..Когда 
душа  уничтожена  и  преображена  (е  ашпсшТаЪа  е 
1гап8гогта1а),  всякая  деятельность  ея  прекращается: 
она  не  говорить,  не  желаетъ,  не  чувствуетъ,  не 
разумеетъ,  не  постигаетъ  ...  и  тогда  Богъ  управ- 
ляет ъ  ею  во  всЬхъ  Д'Ьлахъ  и  ведетъ  ее  безъ  помощи 
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иной  твари.  Состоите  этой  души  тогда  есть  ошущете 
такого  мира  и  покоя,  что  ей  кажется,  будто  она  со 
всЬмъ  сердцемъ  своимъ  и  со  всеми  внутренностями, 
и  внутри  и  снаружи ,  погружена  въ  море  г  л  у  б  о  - 
чайшаго  мира,  изъ  котораго  она  уже  не  выходитъ, 
что  бы  ни  приключилось  съ  нею  въ  этой  жизни.  Она 
пребываетъ  въ  немъ  неподвижной,  невозмутимой  и 
безстрастной,  такъ  что  ей  кажется,  что  она  и  въ 
челов-Ьческомъ  естествгЬ  своемъ  и  въ  дух-в,  внутри  и 
снаружи,  не  ощущаетъ  ничего  другого,  кром'Ь  слад- 
чайшаго  мира»559). 

Это  не  есть  уже  какъ  прежде,  хотя  и  повышенное, 
но  мимолетное  переживаше:  это  есть  длительная 
жизнь  въ  Боги:  посл'Ь  долгаго  очищетя  и  испы- 
татя  душа  достигла  пристани  —  ея  бьгпе  «всецело 
сокрыто  въ  Боге»560). 
е)  Внтъ—        у[  дЛЯ  не-христ1анскихъ  мистиковъ  высшимъ  пре- 

христ.1-  . 

анская    дъломъ  мистическаго   пути   является  общеше  чело- 
мистика  в^Ка,    единая    жизнь    съ    Богомъ,    органическое    и 

о  верши-  . 

нахъ  ми-  тъснъишее   объединеше   съ    Нимъ   —   всецълое   по- 

стическа-  гружеше    въ    стих1ю     Божественнаго     (понимаемое 
го  пути  . 

иногда  —  въ  учешяхъ  съ  пантеистической  тенденщей, 

какъ  полное  отождествлеше,  сл1ян1е  съ  Божествомъ 
по  существу,  между  т-Ьмъ  какъ  хрисианство  ви- 
дитъ  зд-Ьсь  даръ   благодати)561). 

Двойственность  прошла!  осталось  одно  Единство. 
Человеческое  отмерло!  —  осталось  одно  Божествен- 
ное. Тогда  уже  нъ"гъ  созерцающей  души,  говорить 
Плотинъ,  описывая  тотъ  кратковременный,  по  его 
словамъ,  моментъ  экстаза,  въ  которомъ  душа  пере- 
живаетъ  это  единете,  н^тъ  различ1я  между  нею  и 
предметомъ  созерцашя:  «Но  оба  суть  Одно,  хотя  и 
см^ло  это  утверждать».    Тогда  человъжъ  «становится 
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можно  сказать  инымъ,  и  не  является  уже  самимъ 
собою,  и  не  принадлежитъ  самому  себ'Ь,  но  сд'Ь- 
лавшимъ  собственностью  Того  (Божественнаго), 
является  единымъ  (съ  Нимъ),  соединивъ,  такъ  ска- 
зать, центръ  съ  центромъ562)  .  .  .  Поэтому  то  такъ 
неизъяснимо  это  созерцание.  Ибо  какъ  можетъ  кто 
обозначить  То  (Божественное)  какъ  н-вчто  различное 
отъ  себя,  разъ  тогда  онъ  созерцалъ  Его  не  какъ 
различное,  но  какъ  единое  съ  собою?»563) 

Та  же  высшая  ггвль  —  полнаго  единешя!  пред- 
носится и  передъ  суф1ями.  Долгое  странствоваше 
души,  о  которомъ  говоритъ  въ  своей  поэмъ-  Фаридъ- 
еддинъ-Аттаръ,  заканчивается  достижешемъ  завет- 
ной 1гбли,  сл1яшемъ  съ  Божествомъ.  Онъ-  уже  пред- 
вкушаютъ  его,  эти  души,  на  своемъ  длительномъ  и 
тяжкомъ  мистическомъ  пути  —  проходя  черезъ  «до- 
лину единства,  м^сто  уничтожешя  всЬхъ  вещей  и 
объединетя  ихъ  .  .  .  Разъ  зд^сь  единство,  то  не 
можетъ  быть  двойственности.  Зд^сь  ни  «я»,  ни 
«ты»  не  могутъ  возникнуть  .  .  .  Когда  странникъ 
духовной  жизни  входитъ  въ  С1Ю  долину,  онъ  исче- 
заетъ  .  .  .  Онъ  будетъ  потерянъ,  ибо  обнаружится 
Единое  Быт1е;  онъ  будетъ  н'Ьмъ,  ибо  Оно  будетъ 
вещать.  Часть  сделается  Всвмъ;  или  в-ьри^е,  она 
не  будетъ  уже  ни  частью,  ни  п/влымъ» 564)  —  будетъ 
лишь  одно  Единое!  «Когда  «ты»  и  «вы»  со  делаются 
все  единой  Душою,  тогда  они  будутъ  потеряны  и 
поглощены  въ  Возлюбленномъ»,  восклицаетъ  Дже- 
лалъ-еддинъ-Руми565).  И  теперь  уже  «въ  м-бсгб,  что 
за  крайными  пределами  всякаго  м-Ьста,  на  пути 
гд-Ь  н'Ьтъ  сл^довъ»,  говоритъ  онъ,  «по  ту  сторону  и 
души  и  гЬла,  я  заново  живу  въ  душь  моего  Воз- 
любленнаго»566).    Это  ощущение  единства  переходить 
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иногда  въ  окрашенное  пантеизмомъ  полное  при- 
равнете,  отожествлете  души  съ  Богомъ:  «О  моя 
душа,  я  искалъ  отъ  края  до  края:  я  не  видЬлъ  въ 
теб"Б  ничего,  кромсЬ  Возлюбленнаго. 

Не  зови  меня  нев'Ьрнымъ,   о  душа  моя,   если  я 

скажу,  что  ты  сама,  это  —  Онъ»567). 

Образы         Говоря   объ   этомъ    состояши    объединетя   души 

ческой    съ   Богомъ,   мистики   весьма  часто,   чтобы  показать 

любви    всю  т-всноту,  всю  глубочайшую  органическую  интим- 

для  обоз-  ..  у 

ность  этой  связи,   пользуются  образами  интимнъп- 


начешя 


объедине- шаго  челов-Ьческаго  объединетя,  т.  е.  брачнаго,  лю- 

шя  души  _,  г\  /~  у 

съ  Во-  бовнаго  союза.  Эти  образы  мы  встръчаемъ  и  у  хри- 
гомъ  ст1анскихъ  мистиковъ,  и  у  суф1евъ,  и  у  Плотина568), 
и  въ  позднейшей  теистической  религюзности  Индш. 
Въ  частности  на  образность  христ1анскихъ  мисти- 
ковъ огромное  вл1яше,  какъ  известно,  им^лн  мисти- 
чесгая  толковатя  ветхозаветной  «Песни  Песней», 
дьппущей  всЬмъ  богатствомъ  и  красотой  южной 
страсти  и  южной  природы569). 

Изъ  многочисленныхъ  мистическихъ  поэмъ  любви, 
что  стараются  намекнуть  этими  образами  на  неизъяс- 
нимый переживатя  внутренняго  опыта,  приведу  вы- 
держки изъ  одной,  сложенной  однимъ  изъ  величай- 
шихъ  мистиковъ  Запада  —  испанцемъ  «Гиап'омъ  ае 
1а  Сгиг  въ  16-мъ  веке.  Это  не  только  памятннкъ 
огромной  глубины  и  силы  мистическаго  порыва,  но 
и  одно  изъ  высшихъ  произведенш  романской  лирики 

«О  Ночь,  что  вела  меня!»  такъ  восклицаетъ 
•Гиап: 

«О  Ночь,  что  сладостнее  развита:  о  Ночь,  что 
объединила  возлюбленнаго  съ  возлюбленной  —  съ 
возлюбленной,  превращенной  въ  возлюбленнаго 
своего!» 
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(Оп  посЬе,  дие  §шаз1е 

Оп  посЬе,  атаЫе  таз  дие  1а  а1Ъогас1а: 

ОЬ  посЬе  дие  ]ип1аз1е 

Атаао  соп  Атайа, 

Ата(1а  еп  е1  Ата<1о  1гапз!огтас1а!)570) 

Силою  этой  любви  душа  проникаетъ  въ  самое 
внутреннее  святилище,  въ  тайники,  въ  сокровен- 
ную «горницу»  Божественной  Жизни,  и  тамъ  совер- 
шается ея  объединеше  съ  Богомъ,  тамъ  исполняется 
она  новаго  бьгпя,  и  все  прежнее,  все  тварное  стано- 
вится ей  чуждымъ: 

Еп  1а  1п1ег10г  Ъоаеда 

Бе  пи  Атаао  ЬеЫ  (такъ  говоритъ  она  про  себя) 

у  сиапсЬ  заНа, 
Рог  1оаа  адиез1а  уеда 
Уа  соза  поп  заЫа 
У  е1  ^апаао  регсл  дие  ап1ез  зе^ша. 

(Во  внутренней  горниггв  Возлюбленнаго  моего 
выпила  я  вина,  и  когда  я  вышла  наружу,  то  на  всемъ 
протяжении  этого  луга  я  уже  больше  ничего  не  знала, 
все  уже  было  чуждымъ  для  меня,  и  я  потеряла  стадо, 
которое  пасла  раньше».) 

А1И  те  ат  зи  респо, 

АШ  те  епзепо  с1епс1а  тиу  заЬгоза, 

У  уо  1е  а!  ае  Ъеспо 

А  пи  зт  ае^аг  соза, 

А1И  1е  рготеИ  ае  зег  зи  езроза. 

(«Тамъ  Онъ  привлекъ  меня  на  грудь  Свою,  тамъ 
Онъ  научилъ  меня  весьма  сладостной  наукъч  А  я 
отдала  Ему  себя  всеггвло,  безраздельно  и  объ-щала 
Ему  быть  Его  супругой».) 
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М1  а1та  ве  Ьа  етр1еас1о 

У  1ос1о  пи  саисЫ  еп  ви  8егУ1С10, 

Уа  по  диагс!о  дапаою 

N1  у  а  1епдо  о!го  оКсю, 

(^ие  уа  зо1о  еп  атаг  ез  гт  езегс1с1о. 

«Вся  душа  моя,  всЬ  силы  мои  отданы  на  служеше 
Ему.  Я  уже  больше  не  стерегу  стада  и  нътъ  у  меня 
другого  занят1я,  ибо  вся  работа  моя  только  —  въ 
любви!»571) 

Невыра-        Однако  сл'вдуетъ  ли  повторять,  какъ  безсильны, 
зимостъ  ^    у  у  _,  -, 

блъдны,  ненужны  всъ  эти  и  подобные  образы,   какъ 

немощны  всъ  разсуждетя,  всв  изл1ятя,  все  крики, 
всв  пъсни,  весь  шопотъ  восторженной  души?  какъ 
языкъ  и  мысль  Н'Ьм'бютъ,  когда  въ  тайникахъ  духа 
совершается  —  такъ  говорятъ  намъ  мистики  —  то, 
что  абсолютно  невыразимо  и  непостижимо,  когда 
открывается  тамъ  То,  что  одно  только  и  жизнено,  и 
реально,  и  мощно,  и  безконечно,  и  непреодолимо, 
и  когда  душа  какъ  бы  утопаетъ,  какъ  бы  исчезаетъ 
въ  этомъ  мор^  Жизни,  Силы  и  Любви?  когда  въ  душв, 
какъ  утверждаютъ  эти  мистики,  воцаряется  н'Ьчто 
Новое,  Неведомое  и  вм'Ьст'В  съ  гвмъ  единственно 
только  Сущее  и  единственно  имъющее  Ц'Ьну,  и  рож- 
дается въ  ней  иная  —  безгранично-избыточествующая 
жизнь?  Душа  въ  трепеть1  смолкаетъ  и  склоняется 
въ  безмърномъ  уничиженш,  въ  безмърномъ  мол- 
чанш.  Среди  молчатя  всего  челов-Ьческаго,  всЬхъ 
челов'Ьческихъ  чувствъ,  мыслей,  образовъ,  пред- 
ставлешй,  когда  вся  душа  слилась  въ  единый 
безмолвный  порывъ  самоотдашя,  —  среди  этого 
безмърнаго  молчатя  Богъ  воспр1емлетъ  жаж- 
давшую Его  душу.  Зд'Ьсь  начинается  уже  Божест- 

162 


венная  Жизнь  —  царство  Божественной  Жизни. 
«Это  есть  то  темное  молчаше,  где  все  любяпце 
потерялись»572). 


1х: 

Передъ  нами  бегло  прошли  некоторый  основныя  Краттй 
черты  мистическаго  переживатя  Безмерной  Реаль-    преды- 
ности  и  мистическаго  пути  къ  объединешю  съ  Нею.  дущаго 
Примеры,    иллюстращи,    которые    вставали    передъ 
нами,  принадлежали  при  этомъ  не  только  различ- 
нымъ  эпохамъ  и  весьма  различной  культурной  атмо- 
сфере, но  и  разнороднымърелнгшзнымъв'вроватямъ. 
Главнымъ  образомъ  мы  имели  д-вло  съ  духовнымъ 

ОПЫТОМЪ     ХрИСТ1аНСКИХЪ     МИСТИКОВЪ,    СЪ     ИЗЛ1ЯН1ЯМИ 

ихъ  трепетной,  залитой  лучами  любящаго  Бога  души. 
Но  мы  видели,  что  сходные  тона — именно  въ  первую 
очередь  безмерное  отдан1е  себя  челов'вкомъ 
Богувълюбви,т.е.  центральный  актъ  всего  мисти- 
ческаго подъема  —  встречаются  и  въ  экстазахъ  Пло- 
тина и  въ  теистической  индусской  мистике,  начиная 
уже  съ  Бхагаватгиты  и  до  позднбйшихъ  временъ,  и 
въ  религ1озной  жизни  и  П0Э31И  суфизма.  И  еще 
более  того:  и  въ  позднвйшемъ  индусскомъ  теизме  и 
у  суф1евъ  встр'Ьчаемъ  иногда  даже  столь  основное 
для  всей  хриспанской  духовной  жизни  ощущете, 
какъ  взаимодейств  1е  съ  Богомъ  въ  любви, 
объединеше  съ  Богомъ  въ  единую  любовь,  гд'Ь 
слились  въ  одинъ  потокъ  любовный:  страстное  томле- 
те  и  любовь  человека  и  изначальная,  предваряющая 
ее,  даже  мало  того  —  вызвавшая  ее  къ  жизни,  все 
преодолевающая,  охватывающая  души  огнемъ  и  не- 
молчно требующая  себе  ответа,  любовь  Бога. 
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Вопроса         Выдвигается  при  этомъ  интересный  и  важный  во- 

о  своеоб- 

разш     просъ:    есть    ли    что-нибудь    своеобразное    въ    хри- 
хри-     ст1анскомъ  мистическомъ  опыт-Ь ,  что  нибудь  такое , 

стьан-  _, 

скаго  ми-4™  кореннымъ  образомъ  отличаетъ  его  отъ  мисти- 

стическа-  ческихъ     переживашй     другихъ     религш,     ЧТО     СО- 
го  опыта 

ставляетъ  его  неотъемлемую,  органическую  принад- 
лежность, его  интимнъйшую  сущность,  безъ  которой 
онъ  теряетъ  свое  лицо  и  свою  основу,  перестаетъ  быть 
христ1анскимъ? 
Лич-  Изъ  сказаннаго   выше   (во  глав-в   2-й)  вытекаетъ 

ность  у  .  . 

1исуса—  ясный  отвътъ:   христ1анск1и  мистическш  опытъ  не- 

центръ  разрывно  связанъ  съ  личностью  1исуса.    Для  него 

ст1ан-    характерно  это  соединеше  ощущетя  Абсолютности, 

скаго  ми-  Божественности  съ  конкретностью  исторической  Лич- 
стиче-  у  - 

скаго     ности,  съ  человечностью  и  близостью  ея  —  чувства, 

опыта  пережитыя  еще  первыми  провозвестниками.  Въ 
этомъ  была  захватывающая,  поб-вдная  сила  христ1ан- 
скаго  благов'Ьств1я  — исторически  реализмъ, 
разсказъ  о  живой,  знакомой,  близкой,  любимой  Лич- 
ности! Вечная  Жизнь  открылась  въ  М1р-Б  и  мы 
видели  Ее  и  осязали  нашими  руками,  и  жили 
вм^сгб  съ  Ней,  и  пр1яли  отъ  полноты  Ея  благодати. 
Личность  Христа  —  неразрывно  связана  съ 
самыми  основами  христ1анскаго  благо- 
в'Ьств1я,  уже  съ  самыхъ  первыхъ  временъ.  И  то 
же  во  всемъ  посл'Ьдующемъ  развитш! 

Для  Павла  —  мы  уже  видели  —  Христосъ  — 
центръ  всего:  и  м!ровой  жизни  и  мистической 
жизни  души.  «Я  все  почелъ  тщетою,  чтобы  пршбр'Ьсти 
Христа»,  «для  меня  жизнь  —  Христосъ  и  (потому 
самая)  смерть  приобретете.»573)  «Христосъ  —  жизнь 
ваша»,  такъ  обращается  онъ  къ  колоссянамъ574). 
«Христосъ  въ  насъ  и  мы  во  Христ-ь»  —  вотъ  смыслъ 
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и  центръ  и  исключительное,  исчерпывающее 
содержан1е  всего  его  благовест! я575).  «Мы 
не  себя  пропов'ьдуемъ,  а  Христа  1исуса  Господа,  а 
мы  —  рабы  ваши  черезъ  1исуса»576).  «Я  р-вшилъ 
ничего  не  знать,  кролтЬ  1иеуса  Христа,  и  при  томъ 
распятаго»577).  Ибо  «въ  Немъ  обитала  вся  Полнота 
Божества  т-влесно»,  «все  объ-товатя  Бож1я  въ  Немъ 
«да»  и  «аминь»578).  Поэтому  «любовь  Христа  объем- 
летъ  насъ  разсуждающихъ,  что  одинъ  умеръ  ради 
всЬхъ,  —  стало  быть  все  умерли;  а  умеръ  Онъ  ради 
всЬхъ,  чтобы  живупце  уже  не  для  себя  жили,  но  для 
умершаго  ради  нихъ  и  воскресшаго!»579)  Павелъ 
самъ  возглашаетъ  про  себя:  «живу  уже  не  я,  но  живет 
во  МН'Ь  Христосъ»58о). 

Христосъ,  Полнота  откровешя  славы  Отчей,  «че- 
резъ котораго  все  и  мы  черезъ  Него»581)  —  центръ 
христианства,  безъ  Него,  безъ  Его  воскресешя  «про- 
поведь наша  тщетна»582),  безъ  Него  н'Ьтъ  христчан- 
ства  и  внутрешгБйшаго  нерва  его  —  христчанской 
мистической  жизни. 

Такова  пропов-Ьдь  Павла,  которую  онъ  однако 
самъ  не  считаетъ  за  «свою»,  спещально  ему  при- 
сущую пропов-Ьдь,  а  за  общую  для  всего  христианства, 
за  единственную  основу  христианства583).  И  о  томъ 
же  говоритъ  всл-Ьдъ  за  нимъ  и  1оаннъ.  И  то  же 
самое  —  повторяю  —  мы  встр'Ьчаемъ  на  каждомъ 
шагу  всего  дальн^йшаго  историческаго  пути  хри- 
стианской в-вры:  гд-Ь  только  пробивается  бол'Ье  силь- 
ное религнэзное  чувство  въ  христчанств-в  —  живое 
отношете  къ  личности  Христа  выдвигается  въ  центръ, 
является  сосредоточ1емъ  мистической  жизни  (по- 
скольку вообще  релитозно-мистическая  жизнь  не 
теряетъ    своей    христ1анской ,    т.е.    конкретной- 
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евангельской  окраски,  какъ  напр.  въ  нъжоторыхъ 
пантеистическихъ  течетяхъ  Среднихъ  В-Ьковъ).  Какъ 
съ  самыхъ  первыхъ  временъ,  такъ  и  чрезъ  длинный 
рядъ  в-бкобъ,  и  донынъ\,  эта  Личность  заполонила 
души. 

Приводить  иллюстращи  безполезно  и  утомительно: 

ПриШЛОСЬ    бы    ПОЧТИ    Ц/БЛИКОМЪ    ВЫПИСЫВаТЬ    ИЗЛ1ЯШЯ 

всЬхъ  христ!анскихъ  мистиковъ,  и  восточныхъ  и 
западныхъ  —  свидетельства  объ  ихъ  внутренней 
жизни.  Но  вотъ  одинъ  особенно  яркш,  особенно 
разительный  прим-връ  —  Францискъ  Ассизскш.  У 
него  одна  любовь  —  1исусъ.  Вся  жизнь  его  есть 
подражате  Христу,  Его  кресту,  Его  мукамъ,  Его 
бедности,  Его  благов-БСИю,  или  в'Брн'Ье,  вся  жизнь 
Франциска  есть  мистическое,  глубочайшее,  потря- 
сающее душу  участче  въ  жизни  и  страдатяхъ  1исуса. 
Воспоминате  страстей  Христовыхъ,  говорится  въ 
его  б1ографш,  восходящей  къ  близкимъ  ученнкамъ 
его,  «растопляло  сердце  Франциска»,  такъ,  что  онъ 
всю  жизнь  «носилъ  въ  сердцв  язвы  Господа  1исуса»584). 
Къ  этому  сводится  вся  его  мудрость,  все  его  знаше. 
«]Чоп  рЫпЪш  тсИ^ео,  ЙК.  8ст  Стчз1ит  раирегет 
сгисШхит  (Я  не  нуждаюсь  въ  болыпемъ,  сынъ  мой: 
я  знаю  Христа,  нищаго  и  распятаго)»585).  Недаромъ 
и  для  Екатерины  (леннской  «единственный  мостъ» 
въ  Высшей  Жизни,  къ  этому  «Морю  безбурному» 
(Маге  расШсо)  въ  которое  стремятся  погрузиться 
души,  есть  Христосъ  Распятый:  «1о  роп1е  (И  Спз1о 
СгосШззо,  Цт§епгЬо  пи  о  Е1§1шо1о»586).  Такъ  и  8еизе 
слышитъ  въ  дуптЬ  своей  голосъ  В-Ьчной  Премудрости 
—  распятаго  1исуса:  «Ты  долженъ  сперва  пройти 
черезъ  Мое  страждущее  человечество,  если  ты  хочешь 
действительно  достичь  Моего  чистаго  Божества.  — 
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Би  тш!  (1еп  йигргисЬ  петеп  йиг  тт  §еП1пеп  тепзсп- 
ЬеН,  зоЫ  <1и  ^агПсп  котеп  ги  ттег  Ыоззеп  СюМ- 
пеН»  .  .  . 587) 

«Никто  не  можетъ  придти  къ  божественной  вы- 
соте, ни  къ  сверхчувственной  сладости,  если  онъ 
прежде  не  будетъ  проведенъ  чрезъ  образъ  челове- 
ческой горечи  Моей.  Чемъ  выше  подымаются  безъ 
прохождетя  чрезъ  человечество  Мое,  т-Ьмъ  глубже 
падаютъ.  Мое  человечество  есть  путь,  по  которому 
идутъ,  Мое  страдаше  —  врата  чрезъ  который  дол- 
женъ  пройти  всяшй,  желаюпцй  достичь  того,  чего 
ты  ищешь»  .  .  . 588)  И  для  Симеона  Новаго  Богослова 
«не  им^етъ  челов^къ  собственной  опоры,  кроме  какъ 
быть  въ  общеши  съ  благимъ  1исусомъ  .  .  .»589)  Кто 
можетъ  совершитъ  все,  нужное  для  достижешя  выс- 
шей цели,  «не  сделавшись  прежде  причастникомъ 
мистической  силы  1исуса!  Если  же  безъ  Христа  со- 
вершилъ  онъ  с1е,  то  увы  ему  и  делу  его!»590) 


X. 

Безмерное,  безостаточное  о  т  д  а  н  1  е  себя., 0со~ 

г  оенности 

ЧеЛОВекОМЪ      Богу     ВОТЪ,     каКЪ     МЫ     ВИДелИ,    психоло- 

основной  и  центральный  актъ  на  мистическомъ  пути,  гьи  ?Ри~ 

х  стьан- 

вотъ    корень    и    глубочайшая    основа    мистической  Скаго  ми- 
жизни,    человеческая    сторона    этого,    какъ    верятъ  стициа- 

1  ма  въ  свя- 

мистики,  Богочеловеческаго  процесса.    Въ  этомъ  — зисьцен- 
нравственный  идеалъ  для  мистиковъ  всехъ  временъ    тралъ- 
и  народовъ.  ролью 

Мы  уже  отчасти  слышали,  что  говоритъ  объ  этомъ   1исУса- 
мистическая  литература  Индш  и  суфизма.    Отдате 
себя  —  даже  до  смерти!    Такъ  суфи  Гуссейнъ-аль- 
Халладжъ  ликуетъ,  когда  его  ведутъ  на  казнь,  опья- 
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ненный  восторгомъ:  онъ  не  можетъ  жаловаться  на 
«Друга»  своей  души,  который  ведетъ  его  на  смерть, 
какъ  на  пиръ591). 

Недаромъ  это  отдаше  своего  «я»  разсматривается 
суф1ями,  какъ  центръ  и  суть  всего  ихъ  учетя592). 
Шейхъ  Абу  Саидъ  Абиль  Хейръ,  какъ  мы  уже  вщгбли, 
на  вопросъ:  что  такое  суфизмъ?  сказалъ:  «Что  имеешь 
въ  голове  —  все  отбрось!  что  им-Ьешь  въ  рук-в  —  все 
отдай!»  —  ради  Бога593).  «Тотъ,  кто  отрекается  отъ 
себя  самаго,  тотъ  приходитъ  ко  мнъ"»,  — такъ  в-Бщаетъ 
Богъ  дупгв  Ба1езида  Вестами594). 

Точно  также  въ  Бхагаватгит-в,  въ  этой  священ- 
н-вйшей  книгв  древне  —  индусской  теистической  ре- 
литозности,  Кришна,  какъ  мы  уже  приводили, 
в'Ьщаетъ  къ  Арджун'Ь:  «Все  что  ты  ни  делаешь  — 
сдЬлай  даромъ  Мн'Ь!  .  .  .  Кто  свое  внутренне  «я» 
предаетъ  Мн'Ь  .  .  .  тотъ  всвхъ  ближе  для  Меня»595). 
А  современный  намъ  индусскш  мистикъ  —  мы  также 
уже  видели  —  въ  минуту  порыва  души  своей  къ 
Богу  хочетъ  умалить,  уничтожить  себя  безгранично 
и  отречься  отъ  воли  своей:  «для  того,  чтобы  я  могъ 
сказать:  Ты  —  все!»596) 

Эти  настроешя  —  повторяю  —  сходны  съ  на- 
строешями  и  переживатями  христ1анскихъ  святыхъ. 
Но  за  то  часто  наблюдается  одно  крайне  существен- 
ное различ1е.  Для  всЬхъ  мистиковъ  человъжъ  б'Ьденъ, 
немощенъ,  скуденъ  и  жалокъ  передъ  лицомъ  Высшей 
Жизни:  нужно  отречься  отъ  жалкой  и  бедной  чело- 
веческой самости,  чтобы  пр^бр^сти  Высшее  и  Истин- 
ное. Въ  этомъ  всв  мистики  сходятся  — и  христ1ансме 
и  нехриспансте.  Но  какъ  разъ  самый  этотъ  основной 
и  важнМцпй  актъ:  полнаго  отдашя  себя,  безостаточ- 
наго  и  непрестаннаго  отречетя  отъ  своей  ничтожной, 
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греховной  данности,  отъ  своей  нечистоты,  отъ  своей 
«самости»,  своей  воли  —  какъ  разъ  это  коренное,  это 
необходимейшее  услов1е  для  объединешя  съ  Боже- 
ственной Жизнью,  его-то  —  таково  основоположное 
и  непоколебимое  уб^ждете  хританства,  безъ  ко- 
тораго  хрисианство  немыслимо  —  челов-Ькъ  не  въ 
состояти,  человъкъ  безсиленъ  самъ  осуще- 
ствить597). Можно  обольщать  себя  иллюз1ями:  од- 
нако это  —  такъ.  Центральный  актъ  всей  мгровой 
исторш  —  возвращеше  человека  къ  Богу  и  сво- 
бодное, любовное,  безмерное  отдаше  своей  воли 
Богу,  не  выполнимъ,  непосиленъ  для  челов-Ька.  Онъ 
только  кажется  осуществимымъ:  самость,  само- 
утверждеше,  гордость,  нечистота  духа  остаются  тамъ 
глубоко  на  дни,  подъ  покровомъ  самоотдатя  и 
самоуничижетя.  И,  наконецъ,  дъло  идетъ  не  о 
минутномъ  настроен1и,  а  о  всей  жизни,  объ 
единомъ  непрестанномъ  акгБ,  охватывающемъ  всю 
жизнь,  о  неослабномъ  усилш,  о  непрерывномъ 
процессЬ  отдашя  себя  Богу  въ  нравственномъ 
подвиге  искоренешя  всего,  что  не  Бож1е,  и  воз- 
рождетя  всего  духовнаго  бьтя.  Все  это  безжалостно 
вскрываетъ  своимъ  душу  разр^зающимь  анализомъ 
напр.  одинъ  изъ  глубочайшихъ  и  древнъйшихъ  учи- 
телей христ1анской  мистической  жизни  —  Макар1й 
Египетсшй 598).  «Ты  говоришь»,  пишетъ  онъ:  «я  люблю 
и  им-вю  Духа  Святого  ...  Но  точно  ли  ты  привязанъ 
ко  Господу  день  и  ночь  .  .  .  всегда  ли  душа  твоя 
влечется  къ  любви  и  жаждетъ  Бога?»599)  Даже  для 
пр1общившихся  къ  благодати  остается  опасность 
вознерад'Ьть  и  пасть,  ибо  жизнь  благодати  есть  жизнь 
непрестаннаго  усил1я,  подвига,  боретя:  «Такъ  мноие 
были  введены  въ  заблуждете  самымъ  дъ,йств1емъ  въ 
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нихъ  благодати:  они  подумали,  что  достигли  совер- 
шенства и  сказали:  «довольно  для  насъ,  не  им-вемъ 
ни  въ  чемъ  нужды».  Но  Господь  безконеченъ  и  не- 
постижимъ.  И  хриспане  не  смъчотъ  сказать:  «мы 
постигли»,  но  смиряются  и  денно  и  нощно»  60°).  Долго 
еще,  на  ряду  съ  д"Вйств1емъ  благодати,  д'Ьйствуютъ 
въ  сердцв  нечистые  помыслы  и  пожелатя,  какъ  на 
одномъ  и  томъ  же  полъ-  растутъ  и  плевелы  и  пше- 
ница. «Поэтому,  когда  челов'Ькъ  находится  въ  глу- 
бине благодати  и  обогащенъ  ею,  и  тогда  есть  еще 
въ  немъ  зел1е  порока»601).  Долго  еще  «два  духа  — 
духъ  св'Ьта  и  духъ  тьмы  д-вйствуютъ  въ  одномъ  и  томъ 
же  сердцв  .  .  .  Почему  люди  легкомысленные  и  не 
постигппе  въ  точности,  сколько  д-БЙствуетъ  въ  нихъ 
благодать,  воображали,  что  вовсе  истребленъ  въ  нихъ 
гр'Ьхъ;  им'Ьюпце  же  разсудительность  и  умъ  не  бу- 
дутъ  отрицать,  что  когда  даже  и  обитаетъ  въ  нихъ 
благодать  Бож1я,  приводятся  они  еще  въ  колебате 
постыдными  и  нелепыми  помыслами»608).  Итакъ, 
требуется  не  минутная  только  настроенность,  согре- 
тая ощущешемъ  духовной  сладости  и  восторга,  а 
длительный,  всю  жизнь  охватывающей,  полный 
нравственныхъ  боренш  и  испытатй,  тяжкгй  по  двиръ 
самоотдатя  души.  Въ  этой  нравственной  серьез- 
ности и  активности,  въ  этомъ  неисключимомъ  изъ 
него  элеменгв  длительнаго  нравственнаго  уси- 
л1я,  борьбы,  напряжешя,  христ1анск1й  мнстнческ1й 
путь,  ярко  отличаясь  отъ  кв1етизма  и  нравственнаго 
безразлич1я  многихъ  направлешй  въ  сред-в  суф1евъ 
и  индуссккхъ  мистиковъ603),  сходится  вм-бст-б  съ  т-вмъ 
съ  рядомъ  самоотверженныхъ  искателей  духовной 
чистоты  въ  той  же  напр.  Индш  или  напр.  съ  мисти- 
ческимъ  путемъ  Плотина.  Активная  борьба,  неустан- 
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ное  усшпе,  покуда  не  достигнешь  чистоты  и  полноты 
самоотречетя!  Не  внешняя  только  святость,  «но 
очищете  ума  —  вотъ  совершенство!»  —  восклицаетъ 
Макар1й604).  И  вм'ЬсгЬ  съ  т-Ьмъ,  ставя  во  всей  ея 
широтЬ  и  ея  безмерной  значительности  эту  нрав- 
ственную задачу,  онъ,  какъ  и  всЬ  велиюе  учители 
хриспанства,  констатируетъ  —  и  это,  повторяемъ, 
особенно  важно  — невозможность  для  челов-Ька 
ее  осуществить,  невозможность  для  челов-Ька 
отд^латьсяотъсвоей  греховной  самости  и 
достичь  глубины  полнаго  самоотдашя.  Это  — 
основная  нота  христ1анской  психолог1и, 
основной  крикъ  души,  на  фон'Ь  котораго  вырастаетъ 
христ1анство.  «Знаю,  что  не  живетъ  во  мн'Ь,  т.  е.  въ 
плоти  моей  доброе»,  восклицалъ  еще  Павелъ:  «ибо 
желаше  добра  есть  у  меня,  но  совершить  мн'Ь  его  не 
дается!  .  .  Я  вижу  иной  законъ  въ  членахъ  моихъ, 
который  борется  противъ  закона  ума  моего  и  д'Ьлаетъ 
меня  шгЬнникомъ  закона  гр-Ьховнаго,  находящагося 
въ  членахъ  моихъ.  Б-вдный  я  челов'Ькъ!  Кто  избавить 
меня  отъ  сего  тЬла  смерти?»605)  «На  дн-Ь  ума,  въ 
глубинЬ  помысловъ»,  такъ  говорить  Макарш  Еги- 
петскш,  таится  «зм1й»,  который  «гнездится  и  умерщ- 
вляетъ  тебя  въ  такъ  называемыхъ  тайникахъ  и  хра- 
нилищахъ  души,  ибо  сердце  есть  бездна  .  .  .  Всятй 
челов'Ькъ,  1удей  ли  или  Эллинъ,  любитъ  чистоту,  но 
не  можетъ  сделаться  чистымъ»  .  .  . 606)  Челов'Ькъ 
безсиленъ  «убить»,  «извергнуть»  этого  зм1я  самости, 
который  умерщвляетъ  его  душу;  челов'Ькъ  связанъ: 
умъ  его  —  «шгЬнникъ  и  рабъ  гр'Ьха»607). 

Итакъ,  челов'Ькъ  не  способенъ  волю  свою  при- 
нести въ  жертву  Богу,  у  него  не  хватаетъ  силъ  на 
актъ  самоотдашя.    Между  т-Ьмъ  для  христ1анства  весь 

171 


смысль  исторш  —  повторяю  —  какъ  разъ  въэтомъ 
д обровольномъ  возвращен1и  человека 
къ  своему  Божественному  Источнику,  въ  этомъ  «при- 
миреши»  съ  Нимъ,  въ  этомъ  безмърномъ  отданш  и 
принесенш  себя,  которое  тъмъ  не  мен-Ье  собствен- 
ными его  усил1ями  не  могло  осуществиться.  Но  вотъ, 
наконецъ  —  «Совершилось!  Отче,  въ  руки  Твои 
предаю  духъ  Мой»  —  совершилось,  для  хритан- 
скаго  сознатя,  безмерное,  даже  до  смерти,  отдаше 
Отцу  всей  воли  и  существа  Своего  —  Богочеловъкомъ. 
Въ  этомъ  —  разръшете  конфликта,  приведете  въ 
гармотю  человъческаго  и  Божескаго:  «благоугодно 
было  (Отцу)»  .  .  .  такъ  пишетъ  Павелъ,  «посредствомъ 
Его  примирить  съ  Собою  все,  умиротворивъ  чрезъ 
Него,  кровью  Креста  Его,  и  земное  и  небесное»608). 
То,  что  человъкъ  неспособенъ  былъ  сделать  —  все- 
цело, безраздельно,  безостановочно,  подвигомъ  всей 
жизни  и  всего  существа  своего  предать  себя  въ  руки 
Отца  Небеснаго,  то  было  совершенно  жизненнымъ 
подвигомъ  и  Голгоеской  жертвой  Богочеловека. 
Такимъ  образомъ  центральный  фактъ  христ1анства  — 
крестная  смерть  1исуса,  —  въ  своемъ  релипозномъ 
значети,  въ  воспр1ятш  его  христ1анскимъ  созна- 
шемъ,  совпадаетъ  съ  центральнымъ  актом ъ 
мистическаго  пути  къ  Богу  —  полнотою 
отдашя  себя,  отречешя  отъ  себя  для  Бога:  «Христосъ 
предалъ  Себя  за  насъ  въ  приношете  и  жертву  Богу, 
въ  благоухаше  пряятное»,  говоритъ  Павелъ609);  «Онъ 
смирилъ  Себя,  послушнымъ  бывъ  даже  до  смерти, 
смерти  же  крестной»610). 

Христ1анство  есть  участ1е  въ  этомъ  подвиге  и 
пр1общен1е  къ  плодамъ  его.  То,  что  человъкъ  не- 
способенъ  былъ   осуществить   своими   собственными 
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силами  —  примиреше  и  объединеше  съ  Богомъ 
черезъ  отречеше  отъ  себя,  того  достигаетъ  онъ  черезъ 
Посредника.  Благодатная  сила  Его  одна  только 
и  можетъ  поразить  «зм1я»,  гнъ-здящагося  въ  тайни- 
кахъ  души.  «Не  иначе  возможно  это,  какъ  съ  по- 
мощью Распятаго  за  насъ»,  пишетъ  Макарш  Египет- 
ский. «Онъ  есть  путь,  жизнь,  истина,  дверь»  .  .  . 611) 
Такъ  уже  и  Павелъ  на  свой  раздирающш  вопль  души: 
«б'Ьдный  я  человъжъ,  кто  избавить  меня  отъ  сего 
тЬла  смерти?»  —  нашелъ  отв-Ьтъ  въ  1исусЬ:  «Благо- 
дарю Бога  моего  —  чрезъ  1исуса  Христа,  Господа 
нашего  .  .  .  Ибо  законъ  духа  жизни  во  Христ-Ь 
1исусБ  освободилъ  меня  отъ  закона  гр-вха  и 
смерти»612). 

Итакъ  резюмируемъ  все  сказанное  выше:  въ  этомъ 
спасенги  чрезъ  Христа,  какъ  въ  этой  личности 
1исуса,  суть  всего  христганства,  въ  этомъ  отличи- 
тельная черта  и  хрисианскаго  мистическаго  пути.  — 
«Живу  уже  не  я,  но  живетъ  во  мн-Ь  Христосъ»  —  вотъ, 
какъ  мы  уже  видъ-ли,  высшш  идеалъ  для  христ1анина. 
Безъ  Христа  Н'Ьтъ  христ1анства,  безъ  Христа  нъ-тъ 
хрисианской  мистической  жизни.  Онъ — центръ  для 
души,  какъ  Онъ  же,  Логосъ  Бож1й,  центръ  исторш  и 
м1роздатя.  «Я  есмь  Путь  и  Истина  и  Жизнь.  Никто 
не  приходитъ  къ  Отцу,  какъ  только  черезъ  Меня», 
говоритъ  1исусъ  въ  Евангелш  отъ  1оанна613).  «Н'Ьтъ 
другого  пути  Божьяго»,  восклицаетъ  среднев-вковая 
мистическая  созерцательница  Анджела  изъ  Фолиньо, 
«кром-в  пути  и  жизни  и  смерти  Богочелов-Ька  Стра- 
дальца»614). 

Изъ  этого  исключительнаго,  центральнаго  зна- 
четя  для  хрисианскаго  сознан1й  личности  1исуса, 
равно    какъ    Его    добровольныхъ    искупительныхъ 
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страдатя  и  смерти,  вытекаютъ  сами  собой  всв  т-в 

характерный  черты  хриспанскаго  релитозно-мисти- 

ческаго  опыта,  который  намъ  время  отъ  времени  уже 

приходилось  отмъ-чать  на  всемъ  пути  нашего  изсл^до- 

ватя  и  которыя  мы  теперь  еще  разъ  бътло  сопоста- 

вимъ    въ    краткомъ    заключительномъ    обзоре    (при 

этомъ  главный  матер1алъ  будемъ  брать  изъ  новозавъ,т- 

ныхъ  писатй,  особенно  изъ  послатй  Павла). 

Заключи-        Богъ  открывается  ищущимъ  Его,  какъ  Жизнь, 
тельный  ^ 

обзоръ    какъ     Полнота     Жизни 615) ;     для    христшнскаго 
основ-    сознатя  —  чрезъ  Сына  и  въ  Сын-в,  въ  конкрет- 

ныхъ 
чертъ    ной  исторической  личности  1исуса.    «Изъ  полноты 

христъ-  Его  всв  мы  приняли,  и  благодать  на  благодать  .  .  . 

анскаго    „,  у 

мисти-    ЬОГЪ   Даровалъ   Намъ    ЖИЗНЬ   ВЪЧНуЮ,   И   С1Я   жизнь 

ческаео    въ   сын^    Его.     Им-Ьюпцй   Сына   (Бож1я)   им'Ьетъ 

опыта  у  .       _,  _  , 

жизнь;  не  имъющш  Сына  Ьож1я  не  имъетъ  жизни. 

С1е  написалъ  я  вамъ,  в'Ьрующимъ  во  имя  Сына  Бож1я, 

дабы  вы  знали,  что  вы,  въ-руя  въ  Сына  Бож1я,  им-Ьете 

жизнь    вечную».      Въ    этихъ    словахъ    запечатл-вль 

1оаннъ   глубочайшее   уб'Ьждете   носителей    «благой 

В'БСТИ»616). 

«Для  меня  жизнь  —  Христосъ,  и  (потому  самая) 
смерть    пр^бр-Бтеше»,    восклицаетъ,    какъ    мы   уже 
вид-вли,  Павелъ617). 
Сознанк        Только  черезъ  Его  муки,  смерть  и  воскресете, 

своей  •  _. 

немощи,  только  черезъ  Его  помощь  и  благодать,  только 
смиренье  учаспемъ  въ  Е  г  о  подвиге  мы  спасены  —  не  соб- 
ственными усил1ями,  не  собственнымъ  актомъ  само- 
отречешя  и  возвращешя  къ  Богу,  на  что  у  насъ  не 
было  бы  силъ.  Отсюда  у  истинныхъ  хриспанъ  глу- 
бина смирен1я,  о  которой  уже  приходилось  гово- 
рить: сила  Его  въ  нашей  немощи  совершается618). 
«Тате  люди»,  говорить  Макарш  Егнпетскш,  «пм-Ьють 
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горячность  и  неудержимую  любовь  къ  Богу;  ч-ь-мъ 
более  стараются  они  преуспевать  и  пр1обретать, 
т-Ьмъ  более  признаютъ  себя  нищими,  какъ  во  всемъ 
скудныхъ  и  ничего  не  пр1обр,втшихъ.  Они  говорятъ: 
«недостоенъ  я,  чтобы  это  солнце  озаряло  меня».    Это 

—  признакъ  хрисианства,  это  —  смиреше»619).  Такъ 
и  Екатерина  Генуэзская  восклицаетъ:  «я  ясно  вижу, 
что  если  во  мне  или  въ  другой  какой  либо  твари 
или  въ  святыхъ  есть  что-либо  доброе,  то  это  всецело 
Бож1е,  если  же  я  делаю  что  либо  злое,  то  это  я  сама 
делаю»  .  .  ,620)  Что  такое  совершенство  —  г\  теЛиотцз? 
спрашиваетъ  Исаакъ  Сиринъ  и  отвечаетъ:  «Глубина 
смиретя  (За&од  тшгшшоесод» 621) . 

Нередко  ощущете  трепетнаго  смиретя  бедной 
человеческой  личности  предъ  безмернымъ  богат- 
ствомъ  Божественнаго  Абсолюта  встречается  —  мы 
приводили  некоторые  примеры622)  —  и  вне  хри- 
сианства. Но  для  хриспанскихъ  святыхъ  и  мисти- 
ковъ  это  —  основоположная,  характерная  и  неотъем- 
лемая черта,  безъ  которой  рушится  все  здате  ихъ 
духовной  жизни.  Чемъ  больше  возрастаетъ  благо- 
дать ,  темъ  больше  увеличивается  смиреше 623).  Когда 
возс1еваетъ  божественный  Светъ  внутри  насъ,  тогда 

—  говорить  Симеонъ  Новый  Богословъ  —  человекъ, 
«созерцая  словно  въ  зеркале,  все  даже  малейппя 
свои  прегрешешя,  повергается  въ  бездну  сми- 
рен! я  —  а?  а/Зьооог  галесгсооешд  хато.среде,тао> . 624) 
И  на  высшей  ступени  мистическаго  пути,  —  ступени 
объединетя  съ  Богомъ,  душа  —  и  въ  этомъ  между 
прочимъ  существенное  отлич1е  христаанской  мистики 
отъ  того  самоувереннаго  пантеизма  (напр.  у  суф1евъ), 
что  душу  по  существу  отождествляетъ  и  сливаетъ 
съ  Божествомъ 625)  —  душа  со  смнреннымъ  трепетомъ 

175 


и  любовью  зритъ  свое  собственное  ничтожество  пе- 
редъ  безмерно  изливающимся  въ  нее  преизбыто- 
чествующимъ  потокомъ  силы  и  любви  Бояией626). 

Это  смирете  проявляется  въ  формахъ  простоты 
ид'Ьтскости  въ  отношетяхъ  къ  Небесному  Отцу: 
«Если  не  обратитесь  и  не  будете  какъ  д-Ьти,  не  смо- 
жете взойти  въ  Царство  Небесное» 627). 
Его  бла-  Итакъ  спасете  не  черезъ  свои  заслуги,  но  какъ 
даръ  Его  благодати.  Отсюда  коренное  значете 
благодати  въ  христ1анской  мистической  жизни,  бол-Ье 
того,  это  есть  жизнь  благодати:  не  я  живу,  но 
Онъ,  благодать  Его  живетъ  и  д-Ьйствуетъ  во  мн^628). 
(Идея  благодати,  какъ  мы  уже  отчасти  видели, 
играетъ  большую  роль  и  во  вн'Ьхристханской  теисти- 
ческой мистике)629). 

Элементъ        ]/[  вм^сгв  съ  т-вмъ  еще  другое  сл-вдствхе,  основное, 

непре- 
станной какъ  уже   было   со   всей   силой   подчеркнуто   выше, 

прав-     дЛЯ  всей  внутренней  жизни  христ1анина.    СггЕдствхе, 
ственной 
актив-    вытекающее  изъ  того,   что   центръ  всего   духовнаго 

ности     быт1я  его  есть  воспр1явш1й  на  себя   безм-Ьр- 

ный  подвигъ  Страдалецъ,  въ  борен1и  и  мукахъ 

всец-вло  предавшш  волю  и  самую  жизнь  Свою  въ 

руки  Отца.    Участче  въ  Его  страдашяхъ  и  подвигв 

Его,  то  есть  непрестанная  духовная,  нравственная 

активность,  охватывающая  и  перерождающая  всю 

жизнь,  посл'Ьдовате  Христу  —  вотъ  что  требуется 

отъ   истиннаго  ученика:   «если   кто   хочетъ   идти   за 

Мною  да  отвергнется  себя,  и  да  возьметъ  крестъ 

свой,  и  да  сл-Бдуетъ  за  Мною»630).    «Что  вы  зовете 

Меня:    «Господи,    Господи!»   спрашиваетъ  1исусъ:  «а 

не  творите  того,  что  Я  говорю?»631)    Ибо  «Царств1е 

Бож1е  нудится,  и  (лишь)  употребляющее  усил1е  вос- 

хищаютъ    его»632).     «Входите   твсными    вратами  .  .  . 
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ибо  твсны  врата  и  узокъ  путь,  ведушде  въ  жизнь  и 
немногие  находятъ  ихъ»633).  «Если  любите  Меня, 
соблюдите  Мои  заповеди» 634). 

Это  требоваше  нравственной  активности,  требо- 
ваше  подвига,  при  томъ  часто  мучительнаго  и  болъз- 
неннаго  подвига,  основной  нитью  проходитъ  черезъ 
всю  проповъдь  христ1анства.  Чтобы  участвовать  въ 
Его  жертве,  нужно  —  мы  уже  вщгбли  —  «сорас- 
пяться  Ему»635),  говоря  словами  Павла,  «распять 
плоть  со  страстями  и  похотями»636).  И  здесь,  въ 
этомъ  подвиге  таинственно  сочетаются  дъ-йствхе  Его 
благодати,  Его  сила,  безъ  которой  мы  ничего  не  мо- 
жемъ,  и  которая  въ  нашей  немощи  совершается,  и 
устремлете  нашей  воли,  само  однако,  рожденное  изъ 
той  же  благодати. 

Участье  въ  Его  страданш  и  смерти  пр1общаетъ  и  Яравст- 

венное 

къ   воскресению   и    жизни    Его,   порождаетъ   новую  преобра- 
нравственную  жизнь:  «Мы  погребли сь  съ  Нимъ  кре-     жетс 

.  чгловтька 

щешемъ  въ  смерть,  дабы  какъ  Христосъ  воскресъ 
изъ  мертвыхъ  славою  Отца,  такъ  и  намъ  ходить  въ 
обновленной  жизни».  Поэтому  «почитайте  себя  мерт- 
выми для  гр-Ьха,  живыми  же  для  Бога  во  ХрисгЬ 
1исусБ  Господь  нашемъ»,  возглашаетъ  Павелъ637).  Это 
есть  нравственное  перерожден1е,  нравствен- 
ное преображен1е  челов-вка :  «кто  во  Христе ,  тотъ 
—  новая  тварь;  старое  прошло,  вотъ  наступило  но- 
вое»638). «Совлеките  съ  себя  ветхаго  человека  въ 
дълами  его  и  облекитесь  въ  новаго,  который  об- 
новляется ...  по  образу  Создавшаго  его,  гдъ  нътъ 
ни  Эллина,  ни  1удея,  обр-Ьзатя  или  необр-Ьзатя, 
варвара,  скиеа  раба,  свободнаго,  но  все  ж  во  всемъ 
Христосъ»639).  Однако  здесь,  въ  этой  «новой  жизни» 
мы  им'Ьемъ  не  конецъ  нравственная©  усилхя  и  подвига, 
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а  его  повышеше,  его  дальнейшее  развгте,  потенща- 
щю.  Новая  жизнь  требу етъ  еще  высшаго  —  все 
болыпаго  очищешя  и  просв^тл'БН1я  духа:  недаромъ 
возгорался  внутренней  св"бтъ.  «Вы  были  некогда 
тьма,  а  теперь  св^тъ  во  Господе:  поступайте,  какъ 
чада  св^та»640).  Новая  духовная  жизнь  —  есть  без- 
престанный  ростъ  духовный  до  безконечно  совер- 
шеннаго,  всегда  стоящаго  впереди,  всегда  зовущаго, 
недосягаемаго  Предвла:  «будьте  совершенны,  какъ 
совершенъ  Отецъ  вашъ  небесный» 641) .  Или,  словами 
Павла:  «это  есть  ростъ  въ  м-вру  полную  возраста 
Христова»642)  Полнота  же  нравственнаго  совершен- 
ства въ  любви643). 

Откро-         Въ  заключенш  мы  приходимъ,  или  в'Ьрн'Бе  ВОЗ- 
вен  г  е 

Бомсест-  вращаемся  къ  тому,  что  является  самымъ  основнымъ 
венной    и  центральнымъ  въ  хрпст1анств^:  въ  Сын^,  именно 

Любви 

въ  Сынъ,  въ  Его  подвиге  и  смерти  открылась 
полнота  Божественной  Любви. 

Мучительная  смерть  Богочеловека  есть  высшее 
торжество,  высшее  возможное  проявлете  этой  Любви, 
безконечно,  безудержно  излившейся  —  даже  до 
смерти.  «Въ  томъ  открылась  любовь  Бож1я  къ  намъ, 
что  Богъ  послалъ  въ  м1ръ  Сына  Своего  Единород- 
наго,  чтобы  мы  жили  чрезъ  Него.  Въ  томъ  любовь, 
что  не  мы  возлюбили  Бога,  но  что  Онъ  возлюбилъ 
насъ  и  послалъ  Сына  Своего  въ  умилостивлете  за 
гр-Ьхи  наши»644).  Павелъ  говорить  о  «любви  Бож1ей 
во  Христ-в  1исусБ  Господ-в  нашемъ»645),  о  «превосхо- 
дящей всякое  познаше  любви  Христовой»646). 

Эта  любовь  заражаетъ  —  вся  обновленная  жизнь 
хриспанина  сводится  къ  любвн:  «Будемъ  любить 
Его,  ибо  Онъ  прежде  возлюбилъ  насъ!»647)  «Любовь 
Христова  объемлетъ  насъ,  разсуждающнхъ,  что  одпнъ 
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за  веЬхъ  умеръ,  стало  быть  все  умерли;  а  умеръ  Онъ 
за  всЬхъ,  для  того,  чтобы  живушде  уже  не  для  себя 
жили,  а  для  умершаго  ради  нихъ  и  воскресшаго»648). 
Хриспане  —  это  «все,  неизменно  любянце  Господа 
нашего  1исуса  Христа»649)-.  Корень  христианской 
жизни  —  есть  Любовь:  Ь  ауалц  ёдд^со/легос  хал 
те&е/иеЛко/иеуоь  —  «укорененные  и  обоснованные  въ 
любви»  пишетъ  Павелъ  въ  посланш  къ  Ефесянамъ  65°), 
въ  любви  же  —  суть  и  принципъ  всего  поступатель- 
наго  движешя,  всего  развит1я  хриспанской  внутрен- 
ней жизни:  хоухо  лдооеу%о]иси,  1га  г\  ауащ  у/лсог  ей 
/гаХког  ха.1  /лаМог  ледшоеуг]  («молюсь  о  томъ,  чтобы 
любовь  ваша  преизбыточествовала  все  бол-Ье  и 
бол-Ье»651).)  «Какъ  возлюбилъ  Меня  Отецъ,  и  Я 
возлюбилъ  васъ  —  пребудьте  въ  любви  Моей»,  воскли- 
цаетъ  1исусъ  въ  прощальной  бесЬд'Б  съ  учениками  въ 
Евангелш  отъ  1оанна652). 

Эта  любовь  должна  быть  безпред-Бльна  —  до  от-      Эле~ 

г  т-,  тт     -  _  ментъ  со- 

дан1Я  себя,  какъ  и  та  Божественная  Любовь  безпре-  борности 

дельна.  И  она  изливается  на  все  кругомъ,  на  всЬхъ  и  любви 
«ближнихъ»,  на  всЬхъ  «братьевъ»,  какъ  и  Онъ  умеръ  ^тъямъ 
за  всЬхъ.  Въ  этомъ  —  отличительная  черта  хриспан- 
скаго  пути,  христ1анской  мистической  жизни  —  лю- 
бовь къ  Богу  проявляется  въ  любви  къ  братьямъ, 
требуетъ  любви  къ  братьямъ:  это  элементъ  собор- 
ности, солидарности,  основной  для  хритан- 
ства.  Вся  практическая  проповедь  апостола  любви, 
этого  величайшаго  вм-бсгЬ  съ  Павломъ  мистика  ран- 
няго  хрисианства,  сводится  къ  наставлетю  —  лю- 
бить братьевъ.  «Любовь»,  восклицаетъ  онъ,  «познали 
мы  въ  томъ,  что  Онъ  положилъ  за  насъ  душу  Свою: 
и  мы  должны  полагать  души  свои  за  братьевъ»  .  .  . 
«Возлюбленные!  будемъ  любить  другъ  друга,  потому 
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что  любовь  отъ  Бога,  и  всяюй  любяпцй  рожденъ  отъ 
Бога  и  знаетъ  Бога.  Кто  не  любитъ,  тотъ  не  позналъ 
Бога:  потому  что  Богъ  —  есть  любовь»  .  .  . 633)  Тро- 
гательно, какъ  онъ  постоянно,  все  снова  и  снова, 
возвращается  къ  тому  же,  не  боясь  повторенш,  не 
заботясь  о  логическомъ  движенш  мысли  впередъ,  — 
ибо  что  можно  сказать  бдлыпаго?  онъ  резюмируетъ 
въ  этихъ  безпритязательныхъ  словахъ,  въ  этихъ 
безискусственно  построенныхъ  предложешяхъ,  со 
всею,  можно  сказать,  д-Ьтскостью  и  простотою,  и 
всею  силою  уб'Ьждешя,  всею  силою  горящаго  духа, 
—  весь  смыслъ  хриспанства,  весь  практически!  вы- 
водъизънего:  л  юбить  братьев  ъ,  какъОнъвоз- 
любилъ  насъ. «Возлюбленные! если такъ возлюбилъ 
насъ  Богъ,  то  и  мы  должны  любить  другъ  друга.  Бога 
никто  никогда  не  вид'Ьлъ.  Если  мы  любимъ  другъ 
друга,  то  Богъ  въ  насъ  пребываетъ,  и  любовь  Его 
совершенна  есть  въ  насъ  .  .  .  Кто  говоритъ  «я  люблю 
Бога»,  а  брата  своего  ненавидптъ,  тотъ  лжетъ:  ибо 
не  любяпцй  брата  своего,  котораго  онъ  видитъ,  какъ 
можетъ  любить  Бога,  котораго  онъ  не  видитъ?  И  мы 
им^емъ  отъ  Него  такую  заповедь,  чтобы  любяпцй 
Бога,  любилъ  и  брата  своего»654).  Весь  результат* 
мнстическаго  опыта  и  мудрости  старца-апостола 
свелся,  по  преданно,  къ  д'Ьтски-безискусственнымъ 
словамъ  —  безмерной  глубины  и  силы:  когда  онъ 
былъ  уже  очень  старъ  и  не  могъ  уже  говорить  длин- 
иыхъ  поучешй,  его  вносили  въ  кресл'Ь  на  молитвен- 
ный собратя  и  онъ  говорилъ:  «Д'Ьти,  любите  другъ 
друга!»655}  Впрочемъ,  повиднмому,  не  свое  онъ  тутъ 
говорилъ,  а  то,  что  ему  глубоко  запало  въ  душу  — 
изъ  словъ,  изо  всей  жизни  1исуса.  Не  даромъ  въ 
своемъ    Евангелш    онъ    влагаетъ    Ему    следующая 
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слова  въ  уста  —  къ  нимъ  сводится  весь  прощальный 
зав-вть  1исуса  къ  ученикамъ:  «Заповедь  новую  даю 
вамъ:  да  любите  другъ  друга:  какъ  Я  возлюбилъ  васъ, 
такъ  и  вы  да  любите  другъ  друга С5С).  По  тому 
узнаютъ,  что  вы  Мои  ученики,  если  будете  имъ-ть 
любовь  между  собою  ...»  И  еще:  «Нить  больше 
той  любви,  какъ  если  кто  положить  душу  свою  за 
друзей  своихъ»657).  И  этотъ  зав-вть  не  остался  безъ 
плода:  его  в'Ьрно  соблюли  мноте  изъ  учениковъ  Его, 
въ  томъ  числ-в  и  величайпие  изъ  христ1анскихъ  мисти- 
ковъ. 

Макарш  Египетскш  знаетъ  такое  состоите  души, 
когда  подъ  д'Ьйств1емъ  благодати  «отъ  избытка  ра- 
дости душа  является  подобной  незлобивому  ребенку, 
и  уже  не  осуждаетъ  тогда  челов'вкъ  ни  Эллина,  ни 
1удея,  ни  грешника,  ни  м1рского  человека.  Но  вну- 
трентй  челов'вкъ  взираетъ  тогда  на  всвхъ  чистымъ 
окомъ  и  радуется  тогда  челов'вкъ  о  всемъ  М1ргв,  и, 
хот-вль  бы  онъ  всецело  пасть  ницъ  и  любить  и  Эл- 
линовъ  и  1удеевъ»658).  А  Исаакъ  Сиринъ,  одинъ  изъ 
суров'Ьйшихъ  подвижниковъ  и  аскетовъ,  пишетъ: 
«Что  такое  сердце  милующее?»  и  отв-Ьчаеть:  «Горъчпе 
сердца  о  всемъ  творенш  —  хаЪснд  яадЫа.д  улед 
лаоцд  хг]д  хгюесод:  о  людяхъ,  о  птицахъ,  о  животныхъ, 
о  демонахъ  и  о  всей  твари.  И  отъ  воспоминатя  о 
нихь  и  созерцашя  ихъ,  очи  его  источаютъ  слезы, 
отъ  великой  и  сильной  жалости,  охватывающей 
сердце.  И  .  .  .  умиляется  сердце  его,  и  не  можетъ 
онъ  вынести,  или  услышать,  или  увид-вть  вреда 
какого  нибудь  или  печали  малой,  происходящей  въ 
твари.  И  всл-вдстЕхе  этого,  онъ  и  о  безсловесныхь 
тваряхъ,  и  о  врагахъ  Истины,  и  о  вредящихъ  ему  — 
ежечасно  со  слезами  приносить  молитву,  чтобы  они 

181 


очистились  и  сохранились,  а  также  и  о  естеств-Ь 
пресмыкающихся  молится  съ  великой  жалостью, 
какая  возбуждается  въ  сердцв  его  безъ  м-вры,  упо- 
добившись въ  семъ  Богу  .  .  .  Признакъ  достигпшхъ 
сего  совершенства  таковъ:  если  въ  день  десятикратно 
преданы  будутъ  на  сожжете  за  любовь  къ  людямъ, 
то  не  насыщаются  отъ  этого,  подобно  какъ  Моисей 
сказалъ  Богу:  «Если  простишь  имъ  гр-Ьхи,  то  прости: 
если  же  н'Ьтъ,  то  изгладь  и  меня  изъ  книги  въ  которую 
вписалъ»  (Исх.  32,  32),  и  какъ  говоритъ  блаженный 
Павелъ:  «Я  желалъ  бы  самъ  быть  отлученнымъ  отъ 
Христа  за  братьевъ  моихъ»  (Рим.  9,  3),  и  еще:  «Нын-в 
радуюсь  въ  страдашяхъ  моихъ  за  васъ,  язычниковъ» 
(Кол.  I,  24) 659). 

Отзвуками  этпхъ  переживашй  древнихъ  восточ- 
ныхъ  отцовъ  дышатъ  зам-Ьтки  «старца  Зосимы»,  вели- 
чайнпя  мистическ1я  страницы  русской  литературы. 
«Братья,  не  бойтесь  гр'Ьха  людей»,  читаемъ  зд'Ьсь, 
«любите  человека  и  во  гр-вх-Б  его,  ибо  сае  есть  уже 
подоб1е  Божеской  любви  и  есть  верхъ  любви  на 
землъч  Любите  все  создаше  Бож1е,  и  цкное,  и  каждую 
песчинку.  Каждый  листикъ,  каждый  лучъ  Божш 
любите!  Любите  жпвотныхъ,  любите  растешя,  лю- 
бите всякую  вещь.  Будешь  любить  всякую  вещь  и 
тайну  Бож1ю  постигнешь  въ  вещахъ.  Постигнешь 
однажды  и  ужъ  неустанно  начнешь  ее  познавать  все 
бол'Ье  и  бол-Ье.  И  полюбишь,  наконецъ,  весь  м1ръ 
уже  всецклою,  всем1рною  любовью».  И  еще:  «Въ 
уединенш  оставаясь,  молись.  Люби  повергаться  на 
землю  и  лобызать  ее.  Землю  цЕлуй  и  неустанно,  не- 
насытимо  люби,  всвхъ  люби,  все  люби,  ищи  восторга 
и  изступлешя  сего.  Омочи  землю  слезами  радости 
твоея  и  люби  сш  слезы  твои.    Изступлешя  же  сего 
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не  стыдись ,  дорожи  имъ ,  ибо  оно  есть  даръ 
Бояий,  велишй ,  да  и  не  многимъ  дается ,  а  из- 
браннымъ»660). 

Сходное  переживала  въ  ХШ-омъ  веке  и  Анджела 
изъ  Фолиньо:  охваченная  этой  любовью,  она  чув- 
ствуетъ  себя  блаженной  и  довольной,  она  все  любитъ 
—  даже  жабъ  и  демоновъ,  «и  что  бы  я  кругомъ  ни 
ЕидЕла,  даже  гр-вхъ  (когда  онъ  совершается  не  мною, 
а  другими)  я  уже  не  досадую,  ибо  считаю,  что  Богъ 
допу стиль  это»661).  Къ  любви  къ  ближнему  при- 
водить и  все  мистическое  учете  Екатерины  Сленской. 
«Душа  видитъ,  что  она  неизъяснимо  любима  Мною», 
говорить  ей  божественный  голосъ;  «поэтому  той  же 
любовью,  которую  она  себя  чувствуетъ  любимой, 
любитъ  она  все  твари.  И  вотъ  причина  сему  .  .  . 
душа  познала,  что  Мн-б  она  не  можетъ  оказать  пользы, 
ни  отдать  Мне  той  чистой  любви,  которою,  какъ  она 
чувствуетъ,  Я  люблю  ее,  и  потому  она  р-вшаетъ  от- 
дать Мне  эту  любовь  чрезъ  посредство,  которое  Я 
предложилъ  ей,  то  есть  чрезъ  ближняго  своего  .  .  . 
Итакъ,  вы  должны  любить  его  тою  же  чистою  лю- 
бовью, которой  Я  возлюбилъ  васъ.  По  отношейю  ко 
Мне  вы  сего  не  можете  сделать:  ибо  Я  возлюбилъ 
васъ,  не  будучи  еще  вами  любимымъ,  и  безо  всякой 
корысти  .  .  .  этого  вы  не  можете  Мнъ  отдать,  но  вы 
должны  отдать  это  той  твари,  что  имЕетъ  въ  себЕ 
разумъ:  любя  ихъ,  безъ  того,  чтобы  они  васъ  любили. 
И  вы  должны  любить  ихъ  безъ  всякой  мысли  о  соб- 
ственной польз-в,  все  равно  —  духовной  ли  или  вре- 
менной, но  любить  ихъ  только  во  славу  и  въ  честь 
имени  Моего:  ибо  Я  ее  люблю.  Такъ  вы  исполните 
заповЕдь  закона:  любить  Меня  превыше  всего  и 
ближняго,  какъ  самого  себя»662). 
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А  вотъ  другой  мистикъ  —  Францискъ  Ассизскш: 
охваченный  пламенеющей  любовью  къ  1гсусу,  онъ 
безконечно  распшряетъ  рамки  своего  сердца  и  изли- 
ваетъ  свою  любовь  на  всвхъ  людей,  на  всю  тварь, 
на  всю  природу.  Для  него  можетъ  быть  еще  бол-Ье, 
ч'Ьмъ  для  другихъ,  всЬ  творешя  —  любимые  братья  и 
сестры  въ  Богв  и  въ  откровенш  Его  любви  —  Сбить 
Бож1емъ. 
Про-  Въ  этой  любви  къ  братьямъ  и  ко  всей  твари  (не- 

свтыпле-  „ 

те  черезъ  разрывно   связанной  для   хрисианскихъ   мистиковъ 

любовь    съ  любовью  къ  открывшейся  въ  м1ргБ  Любви  Боже- 

м1ра     ственной  —  1исусу)  и   есть  та  сила,  которая  про- 

св'Ьтляетъ  и  всю  нашу  жизнь  и  весь  м1ръ  и  осгшсляетъ 

ихъ  для  насъ.    Ибо  очами  любви  мы  видимъ  въ  нихъ 

вечную  Ц-Енность  —  отблескъ  Бога*). 


*)  О  «Просв1>тленш  М1ра»  въ  мистике,  преимущественно 
христ1анской,  но  также  и  вн'Ь-хриеианской,  см.  отдельную 
работу,  которая  должна  явиться  продолжетемъ  этой  книги. 
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п.  204;  приведено  у  Кауфмана  1.  с. 

62)  Изъ  латинской  д1алогической,  также  весьма  худо- 
жественной надписи,  высвченяой  на  мраморе  и  хранящейся 
ныне  въ  Капитол1йскомъ  Музе-в  —  см.  Каигтапп,  стр.  49. 

63)  N11  ргозип!  1асптае  пес  роззип1  !а1а  тоуеп:  у1х1тиз; 
Ыс  оттз  ехИиз  ипиз  паЪе!  (Пна-.). 

64)  .    .    .    аьт.бд    агаухас     &еюд     (имя     собственное)    »'>у.т  аусос 

лреВ/мх  уаоь^бцгеод   (К  а  1  Ь  е  1,  п.  214).   Ка1Ье1  зам-Ьчаеть  про 
этотъ  стихъ:  «§гаушз  поп  ухсИ  !а1о  ипяиат  орргоЬгшт  1ас1ит». 

65 )  См.  напр.  вступлете  къ  французской  поэм'Ь  Х1-го  в. 
«У1е  с1е  81.  А1ех1з»,  равно  какъ  и  къ  обработкамъ  ея  XII  и 
XIII  вв.,  дал-ве  напр.  знаменитый  трактатъ  «Бе  соп!етр1и 
типсИ  зеи  ее  ппзепа  питапае  сопсИНотз»  папы  Инокенпя  III 
(М  1  %  п  е  Ра1го1о§1а  1а1.,  I.  214),  или  творешя  Петра  Дам1ани 
(Х1-го  в.  —  «Бе  соп!етр1и  зесиН»  и  др.  —  М  1  %  п  е,  1.  144 
и  145),  или  же  трактатъ  флорентинца  В  о  п  о  С1атЬоп1 
«Бе11е  ЛПзепа  с1е1Г  Што»  (конца  13-го  в.  —  ТгаНаП  тогаИ 
(И  В.  О.  риЬЫ.  да  Г.  Таза,  Иг.  1836). 

66)  Объ  этомъсм.  Е.  М  а  1  е,  Ь'аг1.  геН§чеих  <1е  1а  Нп  с1* 
Моуеп  А^е  епРгапсе,1908,  стр.  371 — 422,  дал-ве  8  е  е  1  т  а  пп, 
Б1е  То1еп1апге  с1ез  М1Ме1а11егз,  1893,  А.  Вйгг\уасп1ег, 
ТЯе  То1еп1ап21огзспип§,  1914;  срв.  также  \У  е  Ь  е  г,  Р.  Р., 
АзресЪз  оГ  Беат  ш  Аг1  апа"  Ер1§гатт,  1914,  гд-в  много  при- 
м-Ьровъ  изъ  Среднихъ  В'Вкопъ  и  Эпохи  Возрождешя. 

67)  См.  Нету  йеОоигтоп1,Ье  1аПп  туз^ие  .  .  . 
191»,  стр.  228—229. 

вв)  Сит  зП;  отпхз  саго  Гепит 

Е1  роз!  !епит  Па!  саепит, 

Ното,  дшс!  ех1о11епз? 
Сете,  дшс1  ез  е!  дша  епз, 
Мойо  Поз  ез  е1  уег1епз 

1п  {ауШат  степз. 
Теггат  1епз,  1еггат  §епв 
Е1  т  1еггам  геуегЧепз 

С^ш  <1е  1,егга,  зитепз. 
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С1.  В  1  и  т  е  и.  О.  Б  г  е  V  ек,  Апа1ес1а  путтса  МесШ  АеУ1, 
Ва\  XXI,  1897,  стр.  95.  Срв.  Бгеуез-В1ите,  Ет 
ЛапгЪаизепа"  1а1е1тзспег  НутпепаЧсМищ*,  1909,  Вана"  II, 
стр.  421 — 425,  451,  453,  где  подобранъ  рядъ  еще  другихъ 
характерныхъ  латинскихъ  среднев'Ьковыхъ  стихотворешй  :: 
гимновъ  о  бренности  жизни. 

в9)  Р  а  8  с  а  1,  Репзёез,  п.  212  (въ  изд.  Вгипзспукд'а:  Репзёев 
е1  Оризси1ез.    1909). 

7°)  Шй.  п.  72. 

71)  «Ье  ВлсогДапге»  («Воспоминатя»,  1829  г.). 

72)  «Ьа  зега  (Зе1  с!!  сЦ  Гезга»  («Вечеръ  праздничнаго  дня», 
1819  г.). 

73)  ...  1и  1огзе  ш1еп(Н, 
<Зиез1о  У1Уег  1еггепо, 

II  раНг  поз1го,  П  зозр1гаг,  сЬе  81а; 
СЬе  81а  диез1о  топг,  диез!о  зиргето 
8со1огаг  (1е1  зетЫапЪе, 
Е  репг  йеПа  1егга,  е  уетг  тепо 
Аа*  одт  ша1а,  атап1е  сотрадта. 
(«Сап1о  поиигпо  сИ  ип  раз1оге  еггап1е  <1е1Г  Аз1а»,  1829 — 1830  гг.) 

74)  «8орга  ип  Ьаззо  гШеуо  апИсо  зеро1сга1е»  («Надъ  антич- 
нымъ  ногребальнымъ  барельефомъ»,  1834 — 1835  гг.). 

75)  «ЬатепЬ,  1821  г.;  срв.  дал'Ье  напр.  два  его  стихотво- 
решя  подъ  заглав1емъ  «Ми1аЪШ1у»  —  1816  г.  и  1821  г. 

76)  Дневникъ  писателя,  1876  г.    Октябрь.    Глава  1-ая. 

77)  Ь'Атоиг  е1  1а  Могг,  III. 

78)  ОрегеИе  тогаИ  (ей.  21пдагеШ,  1895,  стр.  150). 

79)  Гераклитъ,  фр.  124. 

80)  АпдиИага  №кауа,  I,  145. 

81)  Бпатта-сакка-ррауаиапа-зиНа  («Основате  Царства 
Правды»)  §5  (перев.  КЬуз  БаУ1<18'а —  8.  В.  Е.,  уо1.  XI, 
1881  г.,  стр.  148). 

82)  По  еврейски  собственно:  «пасти  в-Ьтеръ».  Довольно 
неясно  лдоасдЕас?  лгеь/иатод  въ  перев.  ЬХХ.  Уи1да1а  даетъ: 
«аГШсНо  зртгиз»,  русск.  переводы  «томлеше  духа». 

83)  Екклез1астъ,  гл.  I,  стр.  2 — 3,  12 — 14,  16 — 18;  гл.  II, 
стр.  1—2,  4—6,  7—10,  11,  13—15,  22—23,  17.  Есть  дал-Ье 
въ  той  же  книг-в  и  рядъ  лгЬстъ  съ  практическими  жизненными 
советами  въ  дух-в  ум-вреннаго  эпикурейства  —  въ  смысл* 
«сагре  сИет»:  ъчнь,  пей,  работай  и  радуйся  этой  скоро  про- 
ходящей жизни!  (2,24;  3  ст.  12  ел.  22;  5,17;  8,15;  9,7  ел; 
11,8).  Но  мы  чувствуемъ  изъ  всего  уже  высказанного' Еккле- 
зхастомъ  съ  такой  силой,  съ  такой  классическ  огй 
яркостью   безнадежности   и  тоски,   съ  такимъ  крнкомъ 
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души,  охваченной  томлетемъ,  что  эта  обиходная  практи- 
ческая мудрость  —  лишь  весьма  непрочная  заплата  на  его 
душевной  ранв  и  что  она  не  сможетъ  утишить  его  духа,  за- 
полнить его  мятущейся  пустыни.  (Возможно  также,  что  эти 
м'вста  суть  вставки  поздн-вйшаго  редактора).  О  книг-в  «Еккле- 
з1астъ»  см.  напр.  Р.  Н  а  и  р  I,  КоЬеМ  оЫег  уУеИзспглегг  1П 
ёег  В1Ье1,  1904,  V.  2  а  р  1  е  I  а  1,  Баз  Висп  КопеЫ  .  .  . 
2.  АиП.  1911,  Ройеспагй,  Ь'Есс1ёз1аз1е,  1912. 

84)  Приведено  у  Р.  Ке^паий,  Ье  резз1т1зте  ЬгаЬта- 
п^^ие  (Аппа1ез  с1и  Мизёе  Оште1,  I.  I,  1880),  стр.  111. 

85)  См.  В.  Эрнъ,  Григор1й  Саввичъ  Сковорода,  Москва 
1912,  стр.  82. 

86)  Разса1,  Репзёез  въ  изд.  Вгипзспу1с&'а(1909  г),  №  131. 
О  той  же  тоск-в  жить,  о  той  же  стих1йно-страшной  сил-Ь 

скуки,  которая  «гнездится»  въ  глубинахъ  души  («въ  душевной 
точк'Ь»),  объ  этомъ  «б-ЬсЬ  скукы»,  который  есть  «внутреннгй 
вихоръ»,  что  бурно  вздымаетъ  и  увлекаетъ  бедную  душу,  какъ 
жалкШ  листокъ,  какъ  легкое  перышко,  какъ  пыль  дорожную 
—  много  говорить  и  Сковорода.  Все  его  занят1е,  пишетъ  онъ 
другу,  состоитъ  въ  борьб'Ь  съ  этой  скукой.  «С1я  мука  лишаетъ 
душу  здрав1я».  Она  подобна  невидимой  стихш,  охватывающей 
душу:  «невидна  и  мучитъ,  мучитъ  и  невидна.  Она  есть  духъ 
мучительный,  мысль  нечистая,  буря  лютая».  (Ссылки  у  Эрна, 
1.-е.,  77—80.) 

87)  Ьеораг<И,  81опа  (1е1  депего  итапо  (ОрегеШ 
тогаИ,  1824  г.;  см.  изд.  2ш§агеШ,  стр.  12  и  ел.)  Срв.  мою 
работу:  Пессимизмъ  Джакомо  Леопарди»  (Журн.  Мин-ва  Нар. 
Просв-вщ.  1914  г.  и  отдельно),  стр.  35  и  63. 

88)  «Въ  общемъ»,  пишетъ  про  себя  Луиза  Аккерманъ: 
«моя  жизнь  была  пр1ятной,  нетрудной,  независимой.»  (Еп 
зотте,  топ  ех1з1епсе  а  ё1ё  сктсе,  {асПе,  тдерепйапЪе»:  «Реп- 
зёез (Типе  зоП1а1ге»,  Ма  у1е,  стр.  XX).  И  тЬмъ  не  мен-Ье  вотъ 
конечный  выводъ  ея  житейской  философш:  «Я  не  скажу  чело- 
вечеству: прогрессируй,  совершенствуйся!  —  я  ему  скажу: 
умри,  такъ  какъ  никакой  прогреесъ  не  избавить  тебя  никогда 
отъ  несчастШ  земного  существован1я.»  (37) 

89)  Отрывокъ  «1§тси1из  йезИеги»  (1817  г.).  Срв.  его  раз- 
мышлетя  «О  любви»  («Оп  1оуе»  —  въ  прозй):  «мы  находимъ 
внутри  нашихъ  мыслей  пропасть  незаполненной  пустоты, 
неудовлетворенности  (1Ъе  спазт  о!  ап  тзиШиеп!  уоИ)». 

90)  См.  СотрагеШ,  ЬанипеИе  огйспе,  1910. 

91)  «А  ипе  агиз1е». 

92)  Коиззеаи.  Кёуепез  д'ип  рготепеиг  зоиЧахге, 
V  Рготепайе. 
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93)  ЬеорагсИ,  21Ъа1(1опе,  12  марта  1825. 

94)  1Ы(1.  7  ноября  1823. 

95)  Ша.  19  апр.  1826  г. 

96)  А.  8  с  1г  о  р  е  п  п  а  и  е  г.  Бхе  \Уе11  а1з  ^Ше  ипй  Уог- 
зЪеИипд,  I.  Вапа\  \г1ег1езВисп,  §56  (изд.  СпзеЪасЪ' а  I ,  стр .  402). 

97)  Ша.  §  57   (стр.  404). 

98)  1Ы(1.  стр.  406—407; 

")  Кете  аи{  йег  "\Уе11  тбдПспе  ВеЫесидипд  кбпп1е  Ып- 
тспеп,  зет  УеНапдеп  ги  зШ1еп,  зетет  Ве^епгеп  ет  епс1- 
Нспез  21е1  хи  зе1геп  ипс!  аеп  Ъо<1еп1о8еп  АЬ§гип<1  зетез  Неггепз 
аизгишИеп».  (Вапс1  II,  IV.  Висп,  КарИе1  46  —  изд.  Опзе- 
Ьасп'а  II,  стр.  674). 

10°)  Вап<1  I,  IV.  Висп,  §  56  (ОпбеЬасЬ  I,  403). 

101)  МокзИао- пагта ,  Ао"п.  277,6  (см.  Беиззеп^хегрЪПоз. 
Тех*е  .     .,  стр.  483). 


ПРИМЪЧАНШ  КЪ  ГЛАВЪ   II. 

102)  Такъ  уже  въ  цитированной  выше  (гл.  I )  древне- 
египетской п'Ьсн'Б  арфиста  читаемъ:  «Ты  же  будь  ра- 
достенъ,  чтобы  заставить  сердце  .  .  .  забыть,  и  слъдуй  вле- 
ченью твоего  сердца,  покуда  ты  живешь;  возложи  мирру  на 
твою  голову  и  облекайся  въ  тонмя  ткани  .  .  .  Будь  еще 
радостн-Ье,  не  дай  ослаб-вть  твоему  сердцу,  следуй  твоему 
сердцу  и  твоему  удовольствию,  соверши  свои  д-Ьла  на  земли , 
и  не  мучь  сердца  твоего,  покуда  не  наступить  для  тебя  этотъ 
день  плача  .  .  .  Итакъ,  весело  празднуй  свой  день,  и  не  пре- 
давайся въ  немъ  покою,  ибо  никто  не  беретъ  съ  собой  своего 
добра.  Да,  Никто  ужъ  не  вернется,  кто  отошелъ  отсюда»  (у 
Огеззгаапп'а,  АИюпепЪаПзспе  Тех1е  ипа  ВШег  гига  А.  Т. 
1909,  стр.  199).  Сходныя  выражешя  (впрочемъ,  уже  до  извест- 
ной степени  просв-втленныя  в-Ьрой  въ  Бога)  встречаются  и  въ 
«Ек  к  л  ез1аст"Б».  Особенно  сильно  звучать  подобные  этимъ 
тона  въ  античномъ  мгрЕ  —  на  могильныхъ  памятникахъ 
древней  Грещи  и  Рима;  между  прочимъ  весьма  распространены 
были  различные  вар1анты  такъ  называемой  «Эпитафш  Сар- 
данапала»:  «Ешь,  пей,  и  предавайся  любовному  наслаждетю, 
т.  к.  все  остальное  не  стоить  даже  презр-вшя  (щелчка)». 
Такъ  на  могиль*  некоего  Пдйцод'а,  въ  МантинеЕ  (2-го  или, 
1-го  в.  до  Р.  X.)  читаемъ: 

....  таЪга  цад^сЬ}*,  %гуе,    лвХге,  у[г'Я«,   хши^ъ^е,  /«/^п^ои.    Ко1га 

уАо  ?от1  [^дотоТд]  тайта   ш   а\>гд-*ца*а  (Ка1Ъе1,   Ер1дгагата1а 
§гаеса,  п.  480а,  стр.  7  и  8.) 
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Или  вотъ,  напр.,  латинская  надгробная  надпись:  «шсепз, 
1ис1азпог1ог:  Ыс  зитша  ез1  зеуегИаз»  (С.  I.  Ь.  VI,  16  169)  ит.  п. 
На  эти  современный  ему ,  весьма  распространенный  разсуждешя 
житейской  мудрости  указываетъ  уже  Иса1я  (22,13),  а  всл-Ьдъ 
за  нимъ  и  Павелъ  въ  I  Посланш  въ  Коринеянамъ  (15,  32). 
Сходныя  настроения  найдемъ  и  у  Горащя,  поздн-Ье  —  у 
Омара  Кхайяма,  и  т.  д.  и  т.  д.  . 

103 )  Въ  посл-Ьдующемь  буду  говорить  лишь  о  древн'Ьйшемъ 
буддизме  священныхъ  книгъ  палШскаго  канона  (сохранив- 
шемся и  досел'Ь  на  Цейлон-Ь). 

104)  «Мапа-зис1а55апа-8иМап1а»,сп.  11,§16и.  17  — «8асге  <1 
ВоокзоГ1пе  ЬийсИпзЪз»,  е<И1.  Ьу  Мах  МйИег,  уо1.  III: 
В1а1о&иез  о!  Ше  ВиоМпа,  1гапзМ.  Ггот  Ше  РаП  о!  Ше  В1§па- 
№кауа  Ьу  Кпуз  БауИз,  1910,  стр.  231—232. 

105)  Срв.  напр.  8и11а-Шрра1;а,  1091;  Шапа  III,  10  (перев. 
у  Киг1  8с  п  пиаЧ,  ВиоМпа,  Ше  Ег1бзип§  уот  ЬеЫеп,  Аиз- 
§е\уаЫ1е  Кеёеп  аез  В.,  1921,  II,  стр.  24).  См.  Е.  Нагау, 
Бег  ВисМЫзтиз  пасп  аКегеп  РаП-УУегкеп,  пеие  Аиз§аЬе  уоп 
Шсп.  8спш1(Н,  1919, стр.  84;01аепЬегд,  ВиоМпа,7.  АиО. 
1920,  стр.292  ел.,  296—297,  301,  315;  Ь.  ае  1а  УаПёе 
Роиззт,  Тпе  \уау  1о  №гуапа.  81х  1ес1игез  оп  апс1еп1  Ъиё- 
аЫзт  .  .  .  СатЪг1с1§е  Иту.  Ргезз.  1917,  стр.  35;  М.  уУаПезег, 
Рга^па  РагапиЧа  (ОиеПеп  с1.  КеН§шп5§е8сп.  1914)  вступит, 
статья,  стр.  8 — 11. 

106)  Напр.  Впаттарас1ат,  170. 

107)  Срв.  напр.  Бпатшар.  277,  419,  дал-ве  47—48,  128, 
135,  146— 149,  287— 288. 

108)  У  ОЫепЬегд'а,  ВиоМпа7,  245  (АпдиНага  Мкауа, 
уо1.  III,  р.  60). 

109 )  «МапарагтШЬапа  8и11а»,  сп.  VI,  §  7  —  8асге(1 
Воокзо11пе  ВиоМЫзЪз,  V.  III,  173.  Срв.  еще  сл-вд. 
выражете,  часто  встречающееся  въ  буддшекомъ  канон'Ь: 
«Все,  что  возникаетъ,  должно  непременно  опять  уничтожиться» 
(В1§п  Шк.  III,  2,  21  ;  V.  29,  и.  разз1т  —  см.  «В1§пап1кауа.  Баз 
Висп  с!ег  1апдеп  Тех1е  с1ез  ЪиоМЫзЦзспеп  Капопз,  т  Аиз\уап1 
йвегзеШ  уоп  Бг.  О.  Ргапке».    1913,  стр.  106). 

1го)  Впатта  —  сакка  —  ррауаШпа  —  зиШ  («основаше 
царства  правды»),  §5  (перев.  Кпуз  ВауИз'а  —  8асге(1 
Воокз  о!  1пе    Еаз1,  уо1.  XI,  1881  г.,  стр.  148). 

1Х1)  8атуиЦа  №кауа,  уо1.  II,  р.  179  ел.  (у  О  ЫепЬегд'а, 
ВиоМпа,  1920,  стр.  244).    Срв.  напр.  Бпатшар.  153. 

112)  См.  К.  Р.18спе1,  ЬеЬеп  и.  Ьепге  с1ез  ВиоМка,  3.  Аи1- 
1а&е,  1921,  стр.  59 — 60  (Аиз  ШШг  и.  ае1з1ез\уе1{;,  Ва\  109). 
Срв.  Бпатшар.  334  ел. 
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113)  Си11ауа§да  IX,  1,  4. 

114)  Срв.  напр.  МаЪауа^а  I,  11,1;  13,2  (перев.  въ  8асгес1 
Воокз  о!  1пе    Еаз1,  V.  XIII,  стр.112,  116). 

113)  Нирвана  (палШски  —  Ниббана)  и  значить  угашенхе. 
О  слов-в  Мгуапат,  МЪЪапат  см.  напр.  Ь.  ее  1а  УаПёе 
Роиз51п,  1.  с.  стр.  113,  О.  ОНтт,  Ые  Ьепге  аез  Виаапа, 
1915,  стр.  352  ел.  е1с. 

11в)  Образы  эти  весьма  часты  напр.  въ  8иНа-Шра1а 
(см.  напр.  209,  218,  803,  1058,  1059,  1069,  1082,  1092—1094, 
1123,  1129,  1145  и  т.  д.  —  8асге<1  Воокз  о!  1пе  Еаз*,  уо1.  X). 
Срв.  дал-Ье  МапараНпЦэЪапа  —  8и11а,  гл.1,  §34  и 
III,  §  51,  Бпаглтарааат,  85,  348,  370,  384,  414  и  т. 
д.  и  т.  д. 

117)  Бпаттар.  —  202. 

118)  Посл-Ьдтя  слова  являются  формулой,  что  весьма 
часто  встречается  въ  текстахъ.  Пользуюсь  переводомъ 
ОМепЬегд'а  (въ  «В1е  Ьепге  ёег  ЬратзсЪаёеп  ипс1  сИе  Ап- 
1ап&е  ёез  ВиоМЫзтиз»,  1915,  стр.  305). 

119)  Бпатта  —  сакка  —  ррауаШпа  —  8и11а,  §  23  (перев. 
Кпуз  БауЫз'а,  8.  В.  Е.,  уо1.  XI,  1881,  стр.  153). 

12°)  Бге  Кейеп  ОоЪато  ВиоМпо'з  аиз  аег  МдШегеп 
8атт1ипд  Ма]]Ытаткауо  с1ез  РаП-Капопз.  ЬЪегз.  уоп 
К.  Е.  Кеитапп,  Во!.  III,  стр.  435  (1-ое  изд.).  Срв.  напр.  еще 
Мапауа^а,  I,  5,2;  22,5  (8асг.  Воокз  оПпе  Еаз1,  XIII,  85, 138). 

ш)  «Карма»  является  основнымъ,  господствующимъ  эле- 
ментомъ  всего  индусскаго  релппознаго  м1росозерцатя  (за 
исключешемъ  только  древяБйшаго  перюда),  вплоть  до  нашихъ 
дней,  а  не  одной  только  будаДйской  философш. 

122)  Срв.  напр.  Ь.  ае  1аУа11ёе  Роизз1п,  1.  с.  стр.  35, 
55 — 56.  Срв.  БаЫгаапп,  Мгуапа,  1896,  стр.5.  О  не- 
субстанщальности  души  согласно  учешю  буддизма  см.  также 
напр.  Мгз,  С.  Кпуз  БаУ1а5  ВиаМЫз!  рзуспо1оду,  1914, 
стр.13  ел.,   уУаПезег,  1.  с.  стр.10. 

123)  Срв.  напр.  Бпатшар.  92,  93  (перев.  Мах  МиИег'а, 
8.  В.  Е.,  у.  X),  8иПа-Шра1а,  1118  (перев.  РаизЬбИ'а, 
8.  В.  Е.,  у.  X). 

124)  1Ыа     1073;  срв.  234. 

125)  Ша  765. 

126)  1Ы(1.  1068—1069. 

127)  Обычно  будднзмъ  предпочитаетъ  выражете,  что 
«духовной  субстанцш  нельзя  усмотреть,  уловить»  (01аеп- 
Ьегд  ВиоМпа,  317,  прим.  2;  ОЫепЬегд,  Б1е  Ьепге  (1ег 
11ратзпао1еп  ипа  еле  Ап!апде  <1ез  ВиоМЫзтиз,  стр.  358, 
прим.  194). 
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128)  ОНепЬег?  ВшЫка7,  стр.  314 — 315  (А1а§ас\сшрата- 
зиШ,  Ма^к.  Мк.  №.  22  —  уо1.  I,  р.  138). 

129)  Бкаттарас1а  —  АМкакаШа  (коментари!  къ  Бкаш- 
тараоУк).   Цитировано  у  Нагс1у,    1.  с,  стр.192 — 193. 

130)  Срв.  Кожевников ъ,  Буддизмъ  въ  сравненш  съ 
хриепанствомъ,  1916,  Т,  II,  стр.  700;  \Уаггеп,  ВшЫЫзгл 
1П  1гапз1аиопз,  372.  Тамъ  же  и  рсылкн.  Срв.  БаЫтапп, 
1.  с.  стр.  9. 

131)  Слова  Будды  Анандк  въ  Мака  рапп.  8и1к,  гл.  III, 
§20,  гл.  IV,  §37,  42  и  V,  §8.  (8асге(1  Ьоокз  о!  1ке 
ЪиоМЫзи,  уо1.  III,  стр.  117,  146,  148,  153—159).  Срв. 
далке  ркзкую  критику  со  стороны  Будды  учетя  о  Загроб- 
номъ  блаженствк  —  Е>1§кап1кауа,  IX,  §  34  ел. 

ш)  ШуиШка,  44  —  перев.  у  Киг1  8скт1сН,  Вис1с1ка, 
Б1е  Ег1бзищ*  уоп  ЬеЫеп.  Аиз§;е\уакИ,е  Кес1еп  с-ез  В.  Мйпскеп 
1921,  И,  стр.  91. 

133)  01аепЬег§,  Ви(1(1Ьа7,  315—317  (Ма^Ыша-^кауа, 
уок  I,  р.  426).    Срв.  Бк?к.-№к.  XXIX,  §  30—34. 

134)  ОЫепЬег^,  319—320  (8атуиШ  №кауа,  уок  IV, 
р.  374  ел.);  срв.  8атуиМа-№к.,  II,  XVI,  12  —  разговоръ 
Махакассапы  съ  Сарипуттой  (у  К.  8е1с1епз1йскег'а,  РаН- 
ВиоМЫзтиз  1П  ЦЪегзеЪгип^еп,  1911,  стр.  164  ел.). 

135)  8аглиу1ка-К.  К.,  уок  III,  р.  109  ел.;  уУаггеп,  1.  с. 
стр.  138;  ОЫепЪегд,  ВисШка,  323  ел.  Срв.  также  агности- 
ческое заявлеше  Будды  въ  Сутта-Ннпатк  (1075):  «для 
исчезнувшего  нктъ'болке  формъ  (быпя);  для  него  нктъ  (юлке 
того,  благодаря  чему  онк  существуютъ,  а  если  все  отркзано 
прочь,  то  покончены,  обрезаны  и  век  споры.»)  Срв.  еще 
72-ую  сутту  Средняго  Собратя  —  Маджима  Никайи  и  одинъ 
разговоръ  изъ  Ангуттары  -  Никайи  (Б1е  Кес1еп  с-ез 
Вис1с1ка  аиздег  «Ап&еге1к1еп  8атт1ипд»  — 
АпдиМага-Шкауо.  ОЬегз.  уоп  ВЫккки^уапаШокка, 
У1ег1ез  Виск ,  1912,  стр.  346  ел.;  срв.  Ог1ют,  1.  с. 
стр.  187—188). 

136)  8атуиМа-№к.,  IV,  стр.  374  ел.;  Ма^к.  —  №к.,  N0.  72 
(р.  487);  см.  ОЫепЬегд,  ВисШка,  321—322;  О.  8скгааег, 
Оп  1ке  ргоЫет  о!  №гуапа  (Лоигпа1  о!  1ке  РаИ  Тех1  8ос1е1у, 
1904—1905,  стр.  166). 

137)  Ма]]к1т-№к  22:  «...  я  утверждаю,  что  Совершеннаго 
(достигшаго  избавлетя)  нельзя  уже  найти  въ  м1рк  явлешй. 
И  такъ  какъ  я  это  утверждаю,  то  нккоторые  аскеты  и  брахмины 
обвиняютъ  меня,  ложно  и  несправедливо,  будто  я  все  отрицаю, 
будто  я  учу  объ  уничтоженш,  исчезновенш  .  .  .  истинной 
сущности»  (перев.  у  КигЪ  8сппиаЧ'а,  1.  с.  II,  74). 
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и8)  ОЫепЬегд,  ВиоМпа,  305  (Ащ^иНага  №к.,  уо1.  V, 
р.  418  ел.). 

139)  См.    объ   этомъ  напр.   Е.   Нагс1у  —  К.  8сЪпиаЧ 
1.  с.  стр.  97;  Н.  Веек,  ВиааЫзтиз,  II,  2.  АиП.  1920,  124 
Кожевниковъ,  1.  с.  II,  702;  01аепЬег&,  Виаапа,  328 
С  Ог1тт,  В1е  Ьепге  аез  Виаста,  стр.  367  ел.;  НеПег,  Б1е 
ЬиааЫзИзсЬе  Уегзепкипд,  2-ое  изд.,  1922,  стр.  38 — 40;  Бап1- 
тапп,  1.  с.  8 — 9. 

14°)  Напр.  Бхе  Кеаеп  Оо1ато  ВиааЬо'заизаег М1Н- 
1егеп  8атт1ип§  Ма^Ытоткауо.  1)Ьегз.  уоп  К.  Е.  Кеитапп 
I,  62  ел.,  срв.  Бпаттараа.  368,  381. 

141)  ВиПа-Шраи  749. 

ш)  1ЬШ.  946. 

148 )  БЬаттар.  92. 

ш)  8.-1Я.  758. 

ш)  Напр.    8.-Ы.    203,    1148,    1085;    Впаттараа.    225. 

ш)  Напр.  Бпаттараа.  374  МапаVа§§а —  I,  5,  7;  5,12; 
23,1;  23,6  (8.  В.  Е.  уо1.  XIII,  стр.  86,  88,  144,  147);  срв. 
8.-К  224. 

147 )  Срв.  Бпаттараа  114. 

148)  Напр.  8иПа-Шр.  627;  е!с.  е1с.  срв.  8.-Ы.  86. 

149)  Напр.  8.-И.  234. 

15°)  Напр.  Впаттар.  203,  204,  23;  8. -К.  268;  срв. 
Впатт.  368,  381. 

151)  Шапа  VIII,  10. 

152)  Изъ  Ма^Ыта-№к,.  8и11а  26  (\Уаггеп,  1.  с.  стр.  334, 
срв.  п.  85. 

153)  МаЬауа^а  I,  5,  12  (срв.  I,  5,  7)  —  8.  В.  Е.  XIII, 
стр.  86,  88, 

154)  Ма^Ыта-Шк.,  8и11а  26  (УУаггеп,  1.  с.  стр.  344). 
срв.  п.  85. 

155)  8и11а-№р.  1092—1093. 
1з6)  Бпаттараа.  374. 

157)  БЬаттараа  411;  срв.  8и«а-№р.  627,  635. 

158)  Срв.  объ  этомъ  цитированную  выше  интересную  ра- 
боту О.  8спгааег'а 

159)  Такъ  напр.  Ро1Шарааа-8иНа,  §  6  —  8асг.  Ьоокз 
о!  1Ье  ВиааП1з1з,  уо1.  II,  247:  срв.  «МапаИ-8и11а»  (ШИ. 
197),  «8атапйа-Рпа1а-8ииа»,  (Она.,  стр.  78);  Мапауа§§а  I, 
22,  14  (8.  В.  Е.,  уо1.   XIII,  стр.  142).    Е1с.  е1с. 

16°)  Мапауа§§а  I,  1,1;  2,1;  3,  1;4,  1  (8асг.  Ьоокз  о  Г  1пе 
Еаз1,  уо1.   XIII,  стр.  74,  79,  80,  81). 

161)  1Ыа.  I,  3,  4  (8.  В.  Е.  XIII,  81). 

162)  Напр.    «8атапйа-Рпа1а-8ииа»,    §  42    (8  а  с  г.    Ьоокз 
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о!   1пе    ВиоМп.,    уо1.   II,  стр.   79).    Е1с.  е!с.     Срв.  напр. 
БЬаттарай  419;  8и«а-№р.  643. 

163)  МаЬауа^а  I,  23,6;  срв.  I,  23,3  (8.  В.  Е.,  уо1.  XIII, 
стр.  147,  145),  срв.  Ма]Ыт-Шк.,  п.  85. 

164)  Впаттарааа,    373,  381. 

165)  1Ы(1.  197 — 200.  О  радости  и  счастш  достигшихъ 
совершенства  говорится  и  въ  двухъ  зам'Ьчательныхъ  р'Ьчахъ 
Будды  изъ  «Средняго»  и  изъ  «Длиннаго  Собрашя»  (см.  «В1е 
Кеёеп  Оо1ато  ВиоМпо'8  аиз  ёег  МНИегеп  8аттГип&  — 
Ма^'Ыта  №кауо  .  .  .  ЦЪегз.  уоп  Н.  Е.  Кеитапп,  томъ  I, 
1-ое    изд.,    стр.  143;    «В1^па-Шкауа»,    IX,    §  40 — 45,    перев. 

0.  Егапке,   стр.  157.    Срв.  О.  Ог1тт,  1.  с.  358  ел.). 

166)  Б1е  Кейеп  Оо1ато  ВиоМпо'з  аиз  <1ег  МШ- 
1егеп   8атт1ипд,    томъ   I,   стр.  475,    (срв.    О.    СтНтт, 

1.  с.  366). 

167)  «Тпега^аНга»,  1002—1003  (срв.  606,  607). 

168)  «Каззара-8Шапао1а-8и11а»,  §23  (засг.  Ьоокз  о{  1пе 
Вийап.,  уо1.  II,  стр.  239). 

169)  Напр.  Ма^Ыта-Шк.,  8и11а  26  (перев.  у  УУаггеп'а, 
1.  с.  344),  срв.  еще  напр.  ВиНа-Шр.  547,  567;  В^па-Шк. 
VIII,  §  24,  IX,  §  56,  XXV,  §  22,  XXVI,  §  26  и  т.  д. 

17°)  См.  Не  Пег,  Б1е  Ьио'йЫзИзспе  Уегзепкищ*,  1918; 
2-ое  изд.  1922  г.;  его  же,  Баз  6теЪе1,  1918,  стр.  220  (4-ое  изд. 
1921  г.,  стр.  260);  Ь.  с1е  1аVа11её  Роизз1п,  1.  с.  стр.  124  ел. 
и  особенно  Н.  ОНо,  Баз  НеШ^е,  1917,  стр.42 — 43;  дал-Ье 
напр.  Мгз.  С.  Кпуз  ВауЫз,  ВиоМЫзЪз  Рзуспо1о^у,  1914, 
стр.  113—116. 

1П)  См.  ОИепЬег^,  Б1е  Бепге  ёег  11ратзпас1еп  ипс1  сИе 
Ап1ап§;е  о"ез  ВиоМЫзпшз,  1915,  стр.  304  ел.  ,1.  БаЫтапп, 
Мгуапа.    Ете  81ис11е  гиг  Уог^езсЫсМе  Йез  ВиоМЫзтиз,  1896. 

172)  О  ЫепЬегд,  Б1е  Ьепге  .  .  .  319  ел.  и  разз1т;  Веек, 
ВиоМЫзтиз,  2.  АиП.  1920,  II.  (У  ОЫепЪег^'а  указана  и 
дальнейшая  литература). 

173)  Срв.объэтомъ  НеПег'а^хеЪиоМЫзизспеУегзепкип^. 
1922,  особ.  стр.  22—23. 

174)  См.  ОЫепЬег?,  Б1е  Ьепге  ...  306  ел.  358;  ОЫеп- 
Ъет§,  ВиааЬа7,  326;  О.  8спгас1ег,  1.  с.  стр.  163—164; 
О.  Сг1ют,  1.  с.  172  ел.  и  разз1т.  Грнммъ  однако  крайне 
преувеличиваетъ  —  при  этомъ  весьма  неубедительно  —  зна- 
чете  этихъ  мвать. 

175)  Шапат,  VIII,  3;  ШуиНака,  43  (срв.  м.  б.  и  Шапат, 
VIII,  1,  2).  Впрочемъ,  01о!епЪег&  (ВиоМпа,  327)  пытается 
толковать  это  м-Ьсто  скор-Ье  не  въ  смысли  намека  на  Нт^что 
Абсолютное,  а  въ  смысле  лишь  указашя  на  Нирвану,  какъ 
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на  избавлеше  изъ  области  Преходящаго  и  Сотвореннаго ; 
Б.  <1е  1аУа11ееРои851п,  1.  с.  стр.  117,  прим.  не  согласенъ 
съ  этимъ  толковашемъ.  Р.  БаЫке  (ВиааЫзтиз  а1з  КеП^тп 
ипа  Мога1,  1914,  стр.  172 — 174),  который  считаетъ  совершенно 
невозможнымъ  вид-вть  въ  этихъ  словахъ  Будды  какой-либо 
намекъ  на  Абсолютную  Реальность,  приводить  въ  доказа- 
тельство своего  мн'Ьтя  напр.  одно  м-всто  изъ  Маджхима- 
Никайи  (оно  цитируется  мною  въ  атвд.  прим'Ьчати)  съ  р-Ьзко- 
выраженнымъ  отрицатемъ  чего-либо  Абсолютнаго.  Однако 
мы  нередко  встречаемся  съ  противор,БЧ1емъ  внутри  буддизма, 
и  поэтому  аргументащю  БаЫке  нельзя  признать  вполне 
решающей. 

176)  А  наряду  съ  этими  столь  необычными  для  буддизма 
словами  вотъ  напр.  чисто-буддшское  отрицаше  Абсолюта: 
«Могли  ли  бы  вы,  о  монахи,  достичь  такого  блага,  обладач1е 
которымъ  было  бы  непреходяще,  постоянно,  неизменно?  .  . 
Знаете  ли  вы,  о  монахи,  такое  благо?  —  Н^тъ,  Господинъ!  — 
Добро  же  вамъ  монахи.  И  я  не  знаю  такого  блага.  Могли 
ли  бы  вы,  о  монахи,  быть  приверженцами  какого  либо  учешя 
о  безсмертпт,  которое  не  принесло  бы  своимъ  прпверженцамъ 
горя,  скорби,  страдатя,  несчаепя,  отчаянгя?  ...  —  Нътъ, 
Господинъ!  —  Добро  вамъ,  монахи!  И  я  не  знаю,  такой  при- 
верженности къ  какому-либо  учетю  о  безсмертш,  которое 
не  принесло  бы  его  приверженцу  горя,  скорби,  страдангя, 
несчаепя,  отчаятя»  (Ма]]Ыта-№кауа,  22). 

177)  См.  К  о  ж  е  в  н  и  к  о  в  ъ,  1.  с.  II,  261  ел.  Цитаты  у 
НеПег'а,  В1е  ЪиааЫзЦзспе  Уегзепкипд,  1922  г.,  стр,  23,  28. 
О  нигилистической  окраски  буддШскаго  пути  см.  его  же, 
Баз  ОеЬе1,  1918,  стр.  215—216;  Б.  ае  1а  Уа11ёе  Роиззгп. 
ВоиааЫзте.  Ортшпз  зиг  ГЫз1хиге  ае  1а  аодтаИдие  1909, 
111—114;  Е.  Нагау  —  Е.  ЗсЬписИ,  1.  с.  198,  199;  Коер- 
реп,  КеП^шп  аез  Виаапа,  I,  585. 

Что  касается  буддШской  любви  —  «МеМа»  (санскр.  Ма11;г1) 
или  вернее  «благоволешя»  ко  веЬмъ  существамъ,  которой 
напр.  Пзспе  1  (1.  с.  стр.  72  ел.)  припнсываетъ  такое  огромное 
значеше,  то  и  она  в-Ьдь  является  лишь  временной,  хотя  и 
одной  изъ  высшихъ  стадШ  сознатя,  которую  также  долженъ 
преодолеть  и  оставить  позади  себя  входяшдй  зъ  Нирвану 
(ел.  объ  этомъ  напр.  Н.  ОЫепЬегд,  Аиз  аеш  а11еп  1псиеп, 
1910  г.  стр.  1   ел.). 

17*)  АпдиЦага-№к.  I,  20,  62  (перев.  у  Киг1  ЗсптШ'а, 
1.  с.  II,  41);  срв.  МапараптЪЪ.  8ииа,  гл.  VI,  8,  дал-Ье  гл.  III, 
33  (засг.  Воокз  о!  1пе  Виаап.,   уо1.   III,  стр.  174,  120). 

179)  В1дпа-№к.  IX,  7  (перев.  О.  Ргапке,  стр.150). 
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18°)  ЗиПа-Шр.  1110;  срв.  734—735. 
ш)  8и11а-№р.  636;  срв.  520,  526,  547;  срв.  Бпаттар. 
412,  39. 

182)  8.-1Я.  645. 

ш)  Бпаттар.  418. 

184)  8.-Ы.  813;  БЬаттар.  418;  срв.  8.-М.  32. 

ш)  8.-К.  34  ел. 

186)  8.-1Ч.  36. 

187)  БЬаттар.  211. 

188)  БЬаттар.  215;  срв.  Шапа  VIII,  8  (перев.  у  Киг1 
8сЬт1с11'а,  1.  с.  стр.  25).  Срв.  объ  этомъ  ОЫепЬегд, 
Виаапа7,  369. 

189)  8.-КГ.  1099. 
19°)  8.-М.  235. 

191)  II  Кор.  517. 

192)  8атуиМа-№к.,  уо1.  I,  р.  62  (ОЫепЬег§  Ви(1(111а7, 
304).  Срв.  8и11а-Шр.  1118:  «Взирай  на  м1ръ,  какъ  на 
пустой,  о  Могхараганъ». 

193)  Н.  ОЫепЬег?  (В1е  Ъепге  йег  11ратзпас1еп  ипй  аЧе 
Ап!ап§е  йез  ВиоМЫзтиз,  1915,  стр.  89 — 96)  оспариваетъ  при- 
сутствие акосмизма  въ  Упанашидахъ;  Беиззеп  (АП^ет. 
С-езсЫсЫе  (I.  РЫ1оз.  I,  2,  2.  АиП.  1899,  3.  АиП.  1919,  стр. 
208  ел.)  наоборотъ  видитъ  въ  этомъ  акосмическомъ  идеа- 
лизме ихъ  основное  и  исконное,  центральное  учете.  Обе 
точки  зръчпя  представляются  мне  односторонними  и  не 
лишенными  натяжекъ.  (Сходно  съ  ОШепЬег^'омъ  судятъ  и 
N.  Масп1со1е,  1птап  Тпе1зт,  1915,  стр.  50 — 53  и  Зево- 
те гиз,  1паизспе  Ег1бзип§з1епгеп,  1919,  стр.  13).  Правильнее, 
повидимому,  мнете  Р.  ОНгатаге  (Ь'Ызкпге  (1ез  Ыеез 
1пёозорЫдие  с1апз  Ппае,  1907,  стр.  88  ел.),  который  видитъ 
въ  акосмизм-в  одно  изъ  течетй  философствующей  мысли  въ 
Упанищадахъ,  наряду  съ  другими,  более  реалистическими 
(и  эти  посл-Ьдшя  преобладаютъ).  Позднейшая  система  Ве- 
данты, выросшая  изъ  учешя  Упанишадъ,  развила  его  уже 
решительно  въ  сторону  акосмизма. 

О  пантеизме  Упанишадъ  см.  напр.  ОЫепЬегд,  1.-е.  стр. 
86  ел.,  Беиззеп,  1.  с.  148  ел.,  153,  214. 

194)  Впрочемъ,  есть  целый  рядъ  Упанишадъ,  где  господ- 
ствуетъ  определенно-умозрительный  интересъ  —  вопросы 
космогонш  и  т.  д.  и  где  религшзныя  искатя  отступаютъ  на 
задтй  планъ.  Въ  позднейшей  Веданте  умозрительный  ин- 
тересъ предоминируетъ  еще  более  —  это  уже  менее  мисти- 
чесшя  искатя,  чемъ  философская  система. 

195)  Срв.  СЬапао?.  11рап.  7,23;  Вппааагап.  11р.  5,1. 
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и6)  МокзпааЪагта,  Ас1п.  206,  4.  (Беиззеп,  У1ег  рпИоз. 
Тех1е  с1ез  МапаЪпага1ат,  стр.  230). 

197)  Вппас1-Агап.-11р.  2,1,  20.  Срв.  ОИгатаге,  1.  с.  75, 
115. 

198)  Суе1асуа1ага-Цр.  1,6  (Беиззеп,  8есп21&  11ратзпао,'5 
(1ез  Уеа"а,  стр.  294). 

199)  Кепа-Т^.  3,31  (Ша.  стр.  208). 

200)  Вппаа-Агап.  11р.  3,5;  4,4,  22;  срв.  О  Ы е  п  Ь е  т%  1.  с.  139. 

201)  Вппай-Агап.  11р.  3,  1,3;  срв.  4,  3,  7;  о  пессимисти- 
ческихъ  элементахъвъ  мгросозерцатиУпанишадъсрв.  ОЫе  п- 
Ьегд,  1.  с.  116—124. 

202)  См.  МаИгауапа-Ир.,  1,  3 — 4. 

203)  Вппаа-Агап.  11р.  4,  4,  11;  1за-11р.  3. 

204)  МаИг-.11р.  4,2.  О  возрождетяхъ  срв.  МаИг.-Цр.  3, 
2—5,  Спапа.  Ир.  9,  6,  3. 

205)  МаИг.  11р.  1,  4. 

20в)  Вппа<1-Агап.  Ир.  2,  4,  3  (=  4,  5,  4).  Сходны  съ  этимъ 
и  слова  молодого  героя  Катхаки-Упанишадъ  предъ  лицомъ 
смерти  1,  26—28. 

207)  ВгШа<1-Агап.  11р.  1,  3,  28  (Беиззеп,  8есп21»  Бра- 
пзпай'з,  390  . 

208)  Суе1асу.  Ир.  3,  21  (8.  В.  Е.,  уо1.  XV,  248);  срв.  напр. 
Беиззеп,  У1егрпПоз.  Тех1еаиз  а".  Мап.  I,  АоЪ.  45,  30  (стр.  29.) 

209)  МокзпаОЪ.,  АоЪ.  206,  32;  Аап.  179,  25;  8апазир1а- 
рагу.  АоЪ.  43,  30  (У1ег  рЫ1.  Тех1е  .  .  .  стр.  232,  134,  22)  и  т.  д. 
Мипа.-Ир.  II,  2;  срв.  КаШака-Ир.  3,  15. 

2Ю)  Ргазпа-Ир.  4,  въ  конц'В  (перев.  у  НШеЬгапй'а, 
Аиз  Вгаптапаз  и.  ЦратзЪаО'еп,  1921,  стр.  147). 

2П)  Вппай-Агап.  Ир.  3,  5,  1;  или  еще:  «Атманъ,  который 
свободенъ  отъ  гр-Ьха,  свободенъ  отъ  старости,  отъ  голода  и 
жажды»  (Спапа1.  11р.  8,  1,  5;  8,  7,  1).  Срв.  еще  Вппай-Агап. 
11р.  3,  8,  8  (перев.  НШеЪгап<Га). 

212)  У1ег  рЫ1оз.  Тех1е  ...  I,  43,  31  (стр.  22). 

213)  СМпа.  Ир.  1,  6,  7. 

214)  МаНг.  Щ.  5;  ТаШЫуака-Ор.  2,  9;  срв.  ОИга- 
таге, 74. 

215)  Ка1пака-ЪТр.  6,  12. 

21в)  Срв.  «I.  БаЫтапп.  Мгуапа.  Ете  81исНе  гиг  Уог- 
дезсЫсЫе  с»ез  ВисЫЫзтиз,  1896,  стр.  54  ел.,  гд-Ь  рядъ  цитатъ 
изъ  Махабхараты. 

217)  МокзпааЪ.,  АоЪ.  206,  32   (У1ег  рпИоз.  Тех1е,  стр.  232). 

218)  «Я  слыхалъ,  что  тотъ  кто  иозналъ  Атмана,  преодол-в- 
ваетъ  скорбь»,  говорить  Нарада  мудрому  Санаткумар'Ь,  «я  же 
въ   скорби.     Поэтому   соблаговоли,   о   господинъ,   перевести 
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меня  на  тотъ  берегъ  —  по  ту  сторону  скорби!»  (СпапЫ.  11р.  7, 
1,  3.)  Срв.  МаИг.  Ир.  6,30  8.  В.  Е.  уо1.  XV,  328.  МокзпаЧШ., 
Аап.  179,  36  (У1ег  рпПоз.  Тех1е  .  .  .,  стр.  136). 

219)  СЬапй.  11р.  7,  23  (8.  В.  Е.,  уо1.  I,  123). 

220)  ТаШг.   Ир.  3,  6;  срв.  ТаНыг.  Щ.  2;  Мипй.  Ир.  2,  2,  7. 
22г)  Срв.  напр.    КаШ.  \]р.  3,  15,  17;  5,  13;  6,  8,  9;  Впп.- 

Агап.  11р.  4,  4,  7, 14, 17;  Спапа.  11р.  2,  23,  2;  Кепа-1Гр.  12—13; 
Та1ауакага-11р.  2,  4 — 5;  1за-Ир.  11;  Мипёака  11р.  3,  2;  СуеЪасу. 
Ир.  1,  6  ел.;  3,7,  8,10,  13;  4,  14—17,  20;  6,  15;  МаНг.  11р.  6, 
24,  25,  Ка1уа1уа-11р.  Далее  срв.  напр.  след.  места  изъ  Ма- 
хабхараты:  Угег  рЫ1оз.  Тех1е,  I,  Аап.  43,  31;  44,  18;  45,  6; 
III,  Аап.  206,  14,  32  и  т.  д. 

222)  Срв.  напр.  еще  Мипс1ака-11р.  2,  2,  1-х.  Правда,  наряду 
съ  этимъ  встречается  въ  Упанишадахъ  и  много  грубаго,  маги- 
ческаго,  внёшняго,  чувствуется  порою  еще  неуверенность 
первыхъ  шаговъ  умозрешя,  неясность  релипозно-философ- 
скихъ  искашй,  ст-Ьсненныхъ  еще  миеологически-жреческой 
атмосферой  —  такъ  въ  наивномъ  матер1ализме  мысли,  въ 
произвольномъ  и  дикомъ  связыванш  между  собою  самыхъ 
разнородныхъ  представлешй,  въ  детской  игре  словъ  и  по- 
пыткахъ  странной  этимологш  —  своего  рода  философски- 
религшзныхъ  каламбурахъ,  которымъ  придается  высотй 
таинственный  смыслъ,  далее  въ  рядЬ  волшебно-магическихъ 
предписатй  и,  наконецъ,  въ  фантастической  космогонш  и  въ 
фантастической  философш  культа,  унаследованной  отъ  Ведъ 
и  Брахманъ  —  однимъ  словомъ  временами  въ  общей,  еще 
ярко-миеологической  окраске  мышлешя.  Срв.  объ  этомъ 
напр.  НШеЬгапй,  Аиз  Вгаптапаз  и.  11ратзпа<1еп  .  .  . 
(КеИ^бзе  8Иттеп  0\  Уб1кег,  1)  1921,  12 — 14. 

223)  «Въ  этомъ  Сущемъ  (или  Истинномъ)  имеютъ  все  твари 
свой  корень,  въ  этомъ  Сущемъ  ихъ  точка  опоры,  въ  этомъ 
Сущемъ  ихъ  основа»,  говорится  въ  Спето1 .  11р.  6,  8,  6. 

223а)  См.  Спапа.  Ир.  6,  8—16. 

224)  Спапа.  11р.  7,  26,  2  (8.  В.  Е.  V,  I  стр.  125).  Срв. 
Мипа\  Ир.  2,  2,  8:  «Кто  созерцаетъ  это  Высшее  и  Глубочайшее 
Существо,  у  того  узы  сердца  развязываются;  все  его  сомнетя 
ксчезаютъ;  дела  его  уничтожены».  Срв.  Суе1асу.  Ир.  I, 
Мипа.  11р.  3,  2,  7. 

225)  Спапа.  11р.  8,  4,  2  (8.  В.  Е.  уо1.  I,  стр.  130;  срв. 
ОНгатаге,  1.  с.  стр.  121).  Объ  избавлении  согласно  учешю 
Упанишадъ  см.  вообще  ОНгатаге,  113  ел.,  121  ел.,  ОИеп- 
Ъет%,  1.  с.  142—147,  Беиззеп,  А11^.  Оезсп.  (I.  РпИоз.  I  2, 
305—325. 

226)  Спапа.  Ир.  3,  11,  3. 
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227)  КаШ.-11р.  3,  15  (8.  В.  Е.,  уо1.  XV,  стр.  14). 

228)  Суе1асу.  Пр.  4,  20  (1Ы(1.  стр.  253).  Срв.  Мапа- 
Шгауапа  Чр.  1,  11;  КаШ.  Щ.  6,  9. 

22в)  Кепа-Ир.  2,  11 — 12  (Веиззеп,  8еспз1е  ИрашзпасГз... 
206).    Срв.  Ьа-Цр.  9,  10. 

"О)  КаМь-Ир.  5,  12  (з.  В.  Е.  уо1.  XV,  стр.  19). 

231)  1Ы(1.  2,  12—13. 

282)  Мипа.-Чр.  3,  2,  2;  2,  2,  8;  3,  2,  8  (приведено  у  Беиз- 
зеп'а,  АИд.  Оезсп.  а.  РЫ1.  I,  2,  стр.  317). 

233)  Напр.   Ка1п.-1Гр.  5,  13. 

234)  Напр.  Ка1п.-11р.  6,  15;  срв.  выше  прим.  224. 

235)  СМпй.-Ир.  4,  9,  2. 

236)  КаШ.-Ир.  5,  14;  срв.   5,  12. 

237)  МаИг.-11р.  6,  34,  9  (у  Беиззеп'а,  ШД.  317;  8.  В.  Е., 
уо1.  XV,  334);  срв.  еще  МаПг.  Ир.  6,  30;  6,  34,  4. 

238)  Мокзпаап.  177,  50  (У1ег  рЫ1.  Тех1е  <1.  МаМЪпаг., 
стр.  130).  О  высшемъ  блаженств-в  въ  Брахман-в  срв.  ВгШай- 
Агап.  Ир.  4,  3,  32  н  33. 

239)  Приведено  у  ОНгатаге,  218. 

240)  Мипа.-Ир.  3,  2,  9;  ВгШай-Агап.  Ир.  4,  4,  12;  срв. 
Вппаё-Агап.  11р.  4,  4,  25.  Объ  этомъ  отождествленш  своей 
духовной  сущности  съ  Абсолютомъ  см.  Беиззеп,  АЩ. 
ОевсЪ.ё.РЪП.  1,2,стр.  155,  311;  О  Игатаге,  80  ел.;  ОЫеп- 
Ъет§,  103—104,  125,  131,  134,  147.  8спотегиз,  1.  с.  14, 
Т1е1е-8оаегЫо  т,  Котрепашт  а\  КеН^опздезсп.  19205, 
213 — 214.  Это  —  основное,  центральное  в-вровате  Упани- 
шадъ,  къ  которому  сводится  все  спасете,  весь  мистичесмй 
путь,  весь  смыслъ  учетя,  и  которое  разематривается  какъ 
великая,  божественная  тайна.  Оно  встречается  на  каждомъ 
почти  шагу,  приведу  лишь  некоторые  примеры:   КаШ.  11р. 

2,  20;  4,  5,  12—13;  5,  3,  8;  ВгШай-Агап.-Ир.  3,  5,  1;  3,  7; 
4,  4,  12  ел.;  5,  6;  КаизЫЫа-Ир.  1,  6;  Сп&па  Ир.  3,  14,  2—4; 
6,  8,  7  и  ел.;  Ма11г.-11р.  2,  1 — 7;  Ка1уа1уа-11р.;  Слте1асу.  Ир. 

3,  18;  5,  7 — 14  и  т.  д.  и  т.  д. 

.  -41)  Срв.объэтомъ  напр. О  ЫепЬегд,  1.  с.  105.  Впрочемъ, 
и~въ  Упанишадахъ  им^емь  некоторые,  хотя  и  слабые  въ 
общемъ,  элементы  теизма,  т.  е.  воспр1ят!я  Бога  какъ  живой 
личности  —  именно  въ  представленш  о  благодатномъ  избра- 
Н1и.  Такъ  Катхака  Упанишадъ  восклицаетъ:  «Атмана  нельзя 
достичь  чрезъ  наставление,  ни  чрезъ  разумъ,  ни  чрезъ  боль- 
шую ученость;  только  тотъ,  кого  Онъ  изберетъ,  можетъ 
Его  постигнуть:  ему  Атманъ  открываетъ  Свое  существо» 
(2,~23;  срв.  тб  же  слова  въ  Мипйака  11рап.  3,  2,  3).  Съ  еще 
большей  определенностью  ту  же  мысль  о  благодати,  о  мило- 
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сердш  бояиемъ  встр'Ьчаемъ  въ  повидимому  бол'Ье  поздней 
Суе1асуа1ага  —  Цратзпас!,  связанной  отчасти  съ  культомъ 
Шивы:  «къ  тому  Богу»,  говорится  здесь,  «который  даетъ  по- 
знать Себя  изъ  милости,  прибегаю  я,  ища  спасешя»  (6,18). 
Однако  эти  одиношя  черты  теизма  не  изменяютъ  общей  кар- 
тины настроешя  (если  не  считать  самыхъ  поздн-Ьйшихъ  Упа- 
нишадъ,  определенно  прпмыкающихъ  къ  народному  культу 
Шивы  или  Вишну).  О  тепстическихъ  элементахъ  въ  учеши 
Упанишадъ  см.  N.  Масп1со1е,  1пщап  Тпегзт,  1915,  42 — 61; 
Веиззеп,  АИд.  Оезсп.  а.  РЫ1.  I,  2,  стр.  161— 162;  ОИга- 
таге,  120.  Безлично-холодный  образъ  Божества  въ  Упани- 
шадахъ  получилъ  свое  дальнейшее  развитее  и  въ  философии 
Махабхараты  —  см.  ^.  ВаЪЛтапп,  1.  с.  стр.  58. 

242)  Срв.  напр.  Вппаа-Агап. -11р.  4,  2,  4;  Ка1уа1уа-11р. 
(НШеЬгапа,  стр.  160).  Срв.объэтомъ  ОН  га  таге,  стр.  149, 
прим.  2. 

2«)  Вппаа-Агап.  Щ.  2,  4,  3  (=4,  5,  4). 

2*4)  Ка^п.-Бр.  1,  20—29. 

245 )  Вппаа-Агап.  Щ.  3,  5. 

24в)  Мокзпаапагша,  Аап.  176,  22  (У1ег  рпПоз.  Тех*е  .  .  ., 
стр.  124).  Срв.  какъ  изображается  идеалъ  полнаго  отречен1я 
отъ  всего,  ради  достижетя  высшаго  Брахмана,  въ  Рагата- 
папза-11р.  (НШеЬг.  166—168). 

247)  Вппаа-Агап.  Ир.  4,  4,  23  (8.  В.  Е.  уо1.  XV,  стр.  180); 
срв.  Веиззеп,  А11§.  Оезсп.  а.  РЫ1.  I  2,  стр.  318 — 320, 
01аепЪегд,  137.  Объ  этическомъ  элементе  въ  ученш  Упа- 
нишадъ см.  N.  Масшсо1е,  1.  с.  стр.  56. 

248)  Апи§11а. 

249)  «Онъ  равнодушно  проходить  черезъ  м1ръ»,  говорится 
въ  Мапаикуа  Ир.  Капка  (2,  36). 

25°)  См.  напр.  МаИг.  11р.  6,  20  и  разз1т. 

251)  См.объэтомъ  ОИгатаге,  135 — 136.  Срв.  ТаНИгуа 
Ир.  2,  9,  МаИг.  Ир.  6,  18,  далее  въ  Махабхарате  Мокзпаа- 
пагша, Аап.  333,  44  (У1ег  рпПоз.  Тех1е,  стр.  739).  БаЫ- 
тапп,   1.    с,    стр.  62). 

251а)  Объ  эгоистической  окраске  релипознаго  идеала 
Упанишадъ  см.  ОИгашаге,  136 — 137,  01аепЬег§, 
142—143.  Срв.  съ  этимъ  напр.  Мокзпаапагша,  Аап.  328,  33 
(Ухег  рЫ1.  Тех1е,  стр.  714). 

852)  Срв.  БаЫтапп,  1.  с.  64. 

253)  Срв.  МаИг-.Бр.  VI,  19,  25. 

254)  Срв.  МаИг.  11р.  VI,  27,  34,8.  Уже  въ  Упанишадахъ 
встречаются  предписашя  того  внешняго  пути  искусственной 
тренировки  себя  къ  экстазу,  который  такъ  развила  потомъ 
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система  1оги  и  которому  суждено  было  потомъ  сыграть  такую 
огромную  и  въ  значительной  м-Ьр-Ь  роковую  роль  въ  рели- 
гиозной жизни  Индди,  какъ  древней,  такъ  и  современной  — 
именно  роль  не  только  аскетическаго  очищетя  и  сосредо- 
точетя  душевной  жизни,  но  грубой,  мертвящей  механизации 
и  матерхализащи  религшзнаго  процесса,  насильственнаго, 
мучительнаго  подавлешя  мысли  и  чувства,  сознательнаго 
опустошетя  и  изуродоватя  человеческой  личности.  Въ 
Упанишадахъ  еще  сравнит,  мало  текстовъ,  посвященныхъ 
описашю  пр1емовъ  1оги  —  см.  главн.  образомъ  Суе1;асу.  11р. 
2,8—15  и  МаПг.-Ир.  6,  18—22,  28  и  раззнп  (срв.  ОНгатаге, 
117  ел.,  ОШепЬег^,  141   ел.,  258  ел.). 

Въ  религшзныхъ  текстахъ  Махабхараты,  часто  столь 
близкихъ  по  духу  къ  атмосфере  Упанишадъ,  описашя  эти 
встречаются  уже  довольно  часто  —  такъ  въ  Мокшадхарм'Ь 
Аап.  195,  4  ел.,  200,  17—20;  236,  14;  318,  9—15.  (У1ег  рпП. 
Тех1е  .  .  .  стр.  187  ел.,  212,  351,  655 — 7),  въ  Бхагаватгитв 
5,97,  6,13  и  т.  д.  О  значеши  этнхъ  пр1емовъ  въ  прошломъ  и 
настоящемъ  релнгшзной  жизни  Индш  см.  ВЛсп.  8спт1аЧ, 
Рак1ге  и.  Гак1геп1ит  1т  а11еп  и.  тойегпеп  1псИеп,  1908; 
ОагЬе,  ЗаткЬуа  и.  Уо^а,  1896  (Огипс-пзз  с1.  тс-о-апзсп. 
РМ1о1.  Ва\  III,  НеП  4);  О  И  га  таге,  I.  с.  главу  о  1ог-в  (стр. 
291 — 365);  Тихеп,  «1о<*а,  1911;  большой  матер1алъ  относи- 
тельно современности  даетъ  ,1.  СатрЬеП  Отап.  Тпе 
МузИсз,  АзсеИсз  апа"  8а1п1з  оГ  1псИа,  2пс1  ес1.  1905. 

255)  Объ  этомъ  ОНгатаге,  122 — 126;  срв.  Вппас1-Агап. 
Ир.  2,  4,  12—14  (=4,  5,  13—15);  3,  4,  22  ел.  И  вмъстъ  съ 
гЬмъ  срв.  напр.  сл-вд.  м-Ьсто  изъ  Та1Шгу1а-11р.(3,  6): 
«Брахманъ  есть  Радость  (или  Блаженство).  Ибо  изъ  ра- 
дости возникаютъ  эти  существа.  Черезъ  радость  живутъ  они 
посл-в  своего  рождешя.  И  въ  радость  возвращаются 
они,  когда  уходятъ  отсюда».  И  еще:  познавнпй 
Брахмана  достигаетъ  «Божественнаго,  которое  превыше  бо- 
говъ,  —  непреходящаго ,  безграничнаго ,  безпечальнаго 
Блаженства»  (МаИг.  11р.  4,  4).    Срв.  выше. 

256 )  А  также   въ  н-вкоторыхъ  поздн-вйшнхъ  Упанишадахъ. 

257 )  Стоить  напр.  только  вспомнить  б1ограф!ю  Сри  Рама- 
кришны,  этого  тнпичнаго  представителя  современной  индус- 
ской святости,  или  мистическую  поэму  «ОНа-Ооута'а»,  сладо- 
страстно изображающую  похождешя  мальчика  Кришны  съ 
пастушками,  или  уже  совсъмъ  грубое  проявлеше  этого  рели- 
познаго  сладостраст1я  напр.  среди  последователей  Чайтаньи 
или  въ  ряд^  Шивантскихъ  сектъ  (срв.  объ  этомъ  напр. 
N.    Масп1со1е,    1паЧап  Тпеазт,    стр.  133,    185     ел.;    81  г 
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К.     О.     Впапёагкаг,     Уахзпаугзт,     баМзт    .  .   .    1913, 
стр.  86—87). 

258)  Подробн-Ье  о  мистическихъ  течен1яхъ  античнаго  м1ра 
въ  моей  книгъ  «Искан1я  Вечной  Жизни  (Античный 
м1ръ  и  раннее  хр и ст1анств о)»,  имеющей  вскоръ  выйти 
въ  св'Ьтъ;  тамъ  же  болве  подробный  ссылки  на  источники  и 
литературу  предмета. 

259)  Пгписиз  Ма1егпиз,  Бе  еггоге  ргоГапагит  геП- 
дшпит,  с.  22. 

260)  Такъ  и  въ  древнемъ  Египте  говорили,  отождествляя 
покойника  съ  умершимъ  и  вновь  ожившимъ  Озирисомъ: 
«Какъ  Озирисъ  поистине  живъ,  такъ  и  онъ  будетъ  жить;  какъ 
Озирисъ  поистине  не  умеръ,  такъ  и  онъ  не  умретъ;  какъ 
Озирисъ  поистине1  не  уничтоженъ,  такъ  и  онъ  не  будетъ 
уничтоженъ»  и  т.д.  См.  Е.  А.  \УаШз- В  ис1^е.  Озшз  апс1 
1Ье  едурНап  гезиггесйоп,  Ьопс1.  1911,  уо1.  I,  стр.  81. 

261)  СоюрагеШ,  Ьапйпеие  огЯспе,  1910,  стр.  17. 

262)  Подробн-ве  объ  этомъ  см.  въ  моей  цитированной  выше 
книге,  въ  главъ  объ  орфикахъ. 

263)  8  утр  о  з.  210  Е  —  212  А. 

264)  Тпеае1е1из,  176  А. 

265)  Рпаеа.  80  В,  срв.  напр.  Кер.  X,  611  Е. 

266)  Кер.  VII,  532  Е. 

267)  Рпаеаоп  84  А. 

268)  Рпаеаоп  81  А. 

269 )  I  1оанн.  1,  1—3. 

27°)    'Ер  аьгсо  хаго1хес  пар  то  лХ-цосора  гг)д  Фебтугод  сеорапхсод. 

271)  1оанн.  1,14  (собств.  пЩоцд  —  им.  пад.  —  «исполнен- 
ный» ОТНОСИТСЯ  не  къ   [лороуероьд ,  а  къ  коуод.) 

272)  Дъян.  10,  41. 

273 )  Срв.  относительно  Павла  напр.  I  Кор.  15,  3;  11,  23;  3, 
5 — 11.  Гал.  1,  6 — 9;  Фил.  1,  18.  Срв.  какъ  «юанновски» 
окрашены  древн'Ьйнпя  дошедипя  до  насъ  культовый  молитвы 
ранняго  хриспанства  —  евхаристичестя  молитвы  въ  БЫаспе 
(объ  этомъ  см.  ниже). 

274)  Д-вян.  2,  24,  32. 

275)  Срв.  напр.  еще  Двян.  3,  15,  26;  4,  2,  10,  33  (!);  5,  30; 
10,  40—41;  13,  30—32,  34—37  и  т.  д. 

276)  См.  объ  этомъ  подробнее  мою  книгу  «Искашя  в-вчной 
жизни.  Античный  м1ръ  и  раннее  хришчанство»,  приложеше 
къ  гл.  УП-ой. 

277)  1   Кор.  15,  14,  19,  20. 

278)  Римл.  6,  9. 
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279)  Срв.  напр.  хотя  бы  проповедь  Петра  въ  домъ-  Кор- 
нил1я:  «Его  Богъ  воскреси лъ  въ  третгй  день,  и  далъ  Ему 
явиться  —  не  всему  народу,  но  свид-втелямъ,  предизбраннымъ 
Богомъ,  намъ,  которые  "вли  и  пили  вм'Ьст'Б  съ  Нимъ  по  вос- 
кресенш  Его  изъ  мертвыхъ».    (ДЬян.  10,  40 — 41). 

280)  Срв.  I  Кор.  15  1 — 8  особенно:  «я  передалъ  вамъ  то, 
что  И  СЭМЪ  воспринялъ  —  ладёбсдха  уад  у/лсу  еу  лда>го1д,  6  ка1 
ладё).а(5оу  .  .   . 

281)  I  Кор.  15,  21,  22,  25,  26,  57. 

282)  II  Тим.  2,  11. 

283)  I  1оанн.   1,  2;  5,  11;  19,  20. 

284 )  ВИаспе,  с  X:  «Благодаримъ  Тебя,  Отче  Святый  .  .  . 
За  познате  и  в-Ьру  и  безсмерие,  который  Ты  сообщилъ  намъ 
черезъ  1псуса,  Сына  (Отрока)  Твоего  .  .  .  Ты  даровалъ  намъ 
духовную  пищу  и  питае  и  жизнь  вечную  черезъ  Сына 
Твоего».    Срв.  В1ааспе    с.  IX. 

285)  1оанн.  16,  33. 

286)  II  Кор.  4,  7—10. 

287)  II  Кор.  6,  4—10. 

288)  Игнатий  Поел,  къ  Римл.  гл.  4:  «О  еслибы  не  лишиться 
мн-Ь  приготовленныхъ  для  меня  зв-врей!  Молюсь,  чтобы  они 
съ  жадностью  набросились  на  меня!»  И  дал'Ье  (гл.  4 — 7): 
«Теперь  только  начинаю  быть  ученикомъ.  Ни  видимое  ни 
невидимое  ничто  не  удержитъ  меня  придти  къ  1исусу  Христу. 
Огонь  и  крестъ,  толпы  зв-врей,  разсЬчете,  расторжете, 
раздроблете  костей,  отсБчен1е  членовъ,  сокрушеше  всего 
т-вла,  лютыя  муки  д1авола  придутъ  на  меня;  —  только  бы 
достигнуть  мпЬ  Христа  .  .  .  Лучше  мпЬ  умереть  за  1исуса 
Христа,  нежели  царствовать  надъ  всею  землею.  Его  ищу, 
за  насъ  умершаго,  Его  желаю,  за  насъ  воскресшаго»  .  .  . 
ИгнатШ  проситъ  римскихъ  христ1анъ  не  стараться  объ  его 
освобожденш,  не  лишать  его  мукъ  и  смерти  за  Христа:  «Дайте 
инъ1  быть  подражателемъ  страдашй  Бога  моего  (гог)  ла&оуд 
хоЪ  -&еоЪ  [.ту).  Кто  самъ  Его  им'Ьетъ  въ  себ'Ь,  тотъ  пусть 
пойметъ,  чего  желаю,  зная  что  охватило  меня  .  .  .  Живой 
пишу  вамъ,  горя  желангемъ  умереть.  Моя  любовь  распялась... 
и  вода  живая  говоритъ  во  мн-в,  взываетъ  мн-в  изнутри:  «иди 
ко  Отцу»  (о  щбд  едсод  еотаьдсогеи  ....  ьдсод  де  !^сог  ха1  Ха).оуу 
ёу  е/ло1,  ёаоз&ёу  /.юс  Хеуоу  деудо  лдод  гор  латеда). 

28э)  Срв.  напр.  изъ  «Послан1я  къ  Д1огнету» 
памятника,  д.  б.,  середины  2-го  в.):  «Разв-в  ты  не  видишь, 
какъ  ихъ  даютъ  на  растерзаше  зв'Ьрямъ,  чтобы  только  они 
отреклись  отъ  Господа,  и  какъ  гЬмъ  не  менЬе  ихъ  не  могутъ 
победить?     Не   челов^ческнмъ   представляется   это   д-Ьломъ: 
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это  —  сила  Бояая.  Это  —  живые  сл-Ьды  Его  пришествия» 
(тайга  тг/д  ло.доьасад  аьхоь  8е{у/лага  —  VII).  Срв.  дал'Ье  древше 
акты  мучениковъ! 

29°)  Римл.  8,  35—39. 

291)  Галат.  2,  20. 

292 )  1оанна  15,  5. 

293)  Фил.  1,  21. 

294)  См.  объ  этомъ  подробнее'  въ  моей  книг-Ь:  «Искаше 
в'бчн.  жизни.  Античн.  м1ръ  и  раннее  хрисианство»,  въ  при- 
ложенш  къ  VII  гл.    Тамъ  же  подробный  ссылки. 

295)  Д-бян.  13,   52;  срв.  2,  46;  5,  41. 

296)  I  весе.  5, 16— 18;  Фил.  4,  4;  3,  1;  II  Кор.  13,  11  и  ел., 
6,  10;  7,  4;  срв.  еще  I  весе.  1,  6;  Гал.  5,  22;  Римл.  14,  17; 
15,  13;  II  Кор.  1,  4—6;  13,  9;  Фил.  2,  17;  Кол.  1,  24;  Ефес.  5, 
18—20;  1,  16.  Срв.  1ак.  1,  2;  I  Петр.  1,  6,  8;  4,1  3;  I  1оанн. 
1,  4;  II   1оанн.  1,  12. 

2")  1оанн.  15,  11;  срв.  16,  20,  22,  24;  17,  13. 

298)  I  1оанн.  5,  4. 

299 )  Римл.  8,  19—21. 

300)  Апокал.  22,  3;  срв.  21,  4—5. 

301)  I  Кор.  15,  28. 

302)  I  1оанн.  4,  8,  16. 

303)  I  1оанн.  4,  9—10. 
30*)  1оанн.  17,  19. 
305)  I  1оанн.  4,  19. 
3°6)  I  1оанн.  4,  11. 

307)  У  Оригена  (нач.  3-го  в.)  ш  ^гет.  пот.  XX,  3  и 
Дидима  АлександрШскаго    (кон.  4-го  в.)  —  ш  Рз.  88,  8. 

308)  II  Кор.  5,  17. 

309)  II  Кор.  5,  2;  Фил.  1,  23. 

310)  1оанн.  7,  37 — 38;  срв.  1оанн.  4,  14;  Апокал.  21,  6;  22, 
17;  срв.  «Оды  Соломона»  (древтя  молитвенныя  п'Ьсноп'Бтя 
христ.  общины),  XXX  и  VI. 

311)  Мте.  5,  6. 

312)  1оанн.  14,  27. 

313)  Мте.  11,  28;  срв.  «Оды  Соломона»  42,  8 — 12. 

314)  Мет.  7,  7 — 8;  Лук.  11,  9 — 10.  Срв.  сл-Ьд.  м-Ьсто  въ 
древнемъ  «Евангелш  отъ  Евреевъ»:  «Не  успокоится  ищушдй, 
покуда  онъ  не  обрящетъ;  а  кто  обрящетъ,  будетъ  дивиться; 
а  кто  придетъ  въ  удив  лете,  прославится  подобно  царю,  и 
кто  станетъ  царемъ,  достигнешь  покоя»  (у  Неппеске,  Кеи- 
1ез1атепи.  Арокгурпеп,  стр.  21). 

315 )  Мте.  13,  45—46,  44. 
31с)  II  Кор.  1,  20. 
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317)  Приведено  у  1еронима,  Коммент.  на  Исайю  IV  къ 
11,  2;  —  см.  РгеизсЬеп,  АпШедоглепа,  стр.  4. 

318)  Фил.  3,  4—8. 

319)  II  Кор.  4,  5. 

320)  I  Кор.  3,  11. 

321)  1оанн.  20,  28. 

322)  Мте.  28,  20. 


ПРИМЪЧАНШ  КЪ  ГЛАВЪ  III. 

323)  Такъ  на  орфической  табличкк  изъ  южно-итальянской 
гробницы  ТУ-говъжадо  Р.  X.  (См.  СотрагеШ,  ЬаттеМе 
огйспе  1910). 

324)  Такъ  напр.  Таи1ег,  Рге<И§;1  45  (см.  Веи1зспе  Тех1е 
и.  МШекПегз,  пгзд.  V.  а.  Коп.  Ргеизз.  Ак.  а.  \У1з8.,  Век  XI, 
1910);  Рэйсбрукъ,  «ОдЬяше  духовнаго  брака»,  кн.  II,  гл.  70. 

325)  «Репзёез»,  Кг.  425,  въ  изд.  Вгипзспуюд,  1909  г. 

826)  «Рес1зи  поз  аа  1е  е1  тдшеинп  ез1  сог  поз1гит,  скопес 
гедшезса!  т  1е»  —  СопГеззтпез,  НЬ.  I,  с.  1. 

327)  Псал.  142,  6,  7;  41,  2. 

328)  Мокзпаапагта,  333,  ст.  50  и  51  (Веиззеп,  УкегркПоз. 
Тех1е  .  .  .  739). 

329)  Кепа-кТрап.  3,  31  (перев.  Беиззеп'а:  «8е1Ы§ез  пехзз! 
пи1  Катеп:  «Касп  —  Шт  —  ааз  Зеппеп»;  а1з  «ШсЬ  —  1пт  — 
с1аз  8еппеп»  зо11  тап  ез  уегекгеп»  ...  —  «8еспг1§  Црап.  и. 
Уеаа»,  208;  «Б1е  Оеке1т1еЬге  с1.  Уеаа»,  1919,  151). 

330)  Таи1ег,  VIII  («Ега1  {ез1из  ]иаеогит»  —  Беи1зспе 
Тех1е  (I.  МШе1а11ег5,  Ва.  XI,  37). 

331)  Соп!езз.  ПЬ.  XIII,  с.  8. 

ззг)  Цитата  у  КеупоЫз  А.  Шспо1зоп,  Тпе  МузПсз 
оГ  1з1ат,  1914,  стр.  156. 

333)  Ьао-1з2ез,  Висп  уот  Ьбспз1еп  \Уезеп  ипа  уот  пбсп- 
з1еп  Ои1  (Тао-1е-Кт§).  Аиз  а.  С1ипез1зспен  йЪегзеШ  уоп 
3.  ОгШ,  1910,  гл.  20,  стр.  85. 

334)  «Книга  12  бегинокъ»,  гл.  1  («Тке  Ьоок  оГ  1ке  1\уе1уе 
Ье^шпез  Ьу  Л.  V.  КиузЬгоек,  1гапз1ак  Ьу  «I.  Ггашлз,  1913, 
стр.  51).  Срв.  его  же  «Одкяше  духовнаго  брака»,  кн.  II, 
гл.  53. 

335)  Зеизе'з  ЬеЬеп,  вступлете. 

336)  Срв.  Аи&изИп.  СопГеззаопез,  ПЬ.  X,  с.  6. 

33')  Симеонъ  Новый  Богословъ,  Божественные 
гимны   (русск.  перев.  1917  г.),  гимнъ  2-ой  (стр.  29). 
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338)  1Ы(1.  гимнъ  1-ый  (стр.  20). 

ззэ)  Таи1ег,  Рге(11д*  IX  (БеиЪзсЬе  Тех1е  (1.  М.-А.,  В<1.  XI, 
431). 

340)  Срв.  напр.  Р1оИп1,  Бпп.  VI,  1.  IX,  с.  9. 

341)  Аи^изИпиз,  Соп1езз.,  НЬ.  X,  с.  27:  «8его  1е  атаУ1, 
ри1спгИис1о  1ат  ап^иа  еЬ  1ат  поуа,  зего  1е  атаУ1.  Е1  ессе 
1п1из  егаз,  еЬ  е%о  1опз,  еЬ  1Ы  1е  ^иае^еЬат  .  .  .  Месит  егаз, 
е!  1есит  поп  егат.  Еа  те  1епеЬап1  1опде  а  1е,  диае  81  т  1е 
поп  еззеп1,  поп  еззеп!.  Vосаз^^  е1  с1атаз11,  е1  пнлзЦ  зигсЫ- 
1а1ет  теат.  СогизсазЦ,  зр1епсипзи,  е!  ги^зЦ  соесКайет 
теат  .  .  .  С-из1аУ1,  е1  езипо,  е1  зШо.  ТеИ^зЦ  те,  ь1  ехагз1 
1п  расет  1иат. 

342)  Курсивъ  мой. 

343)  Текстъ  и  фототитя  въ  изд.  ВгипзсЬу1с§'а:  Разса1, 
Репзёез  е1  оризси1ез,  1909,  стр.  142 — 143,  также  въ  «Оеиугез 
Де  В1.  Разса1»  въ  сер1и  «Ьез  дгапйз  еспуатз  с1е  1а  Ргапсе», 
уо1.  IV  (1914),  стр.  3  ел.  Этотъ  документъ  хранится  въ 
РЛЪПоЪпёдие  ШИопа1е  (подъ  N0.  9202). 

344)  8еизе,  ЬеЬеп,  Кар.  2. 

345)  МасаНиз  Ае^ур1.  НотП.  VIII,  1,4  (М1§пе,  РаЬго- 
1о&1а-вгаеса,  I.  34,  со11.  528  С— Б,  529  Б). 

346)  Срв.  напр.  еще  Веайае  Апде1ае  с1е  Ри1д1п1о 
\1з1опит  е1  1пз1гисЦопшп  ИЬег,  с.  XXIV  и  XXVII  (ВгЬНо- 
1песа  тузИса  е1  азсеИса  ...  5,  Со1ота,  1851,  стр.  84 — 85, 
100—104). 

347)  ЕзсгИоз  с!е  8ап1а  Тегеза,  1ото  рптего  (=В1ЬИо- 
1еса  а"е  аикогез  езрапо1ез,  53),  Майпё,  1861,  стр.  511  (Роез1а  V). 

348)  V^^,а  пигаЬПе  е  аоИппа  зап1а  с1е11а  В.  Са1ег1па  с1а 
(Зепоуа  Пезса  Ас1огпа.    Оепоуа.    1681.    с.  XXI,  4  (стр.  63). 

349)  Цитирую  по  французскому  переводу  бельпйскихъ 
бенедиктинцевъ:  «Ье  Пуге  с1еззер1  с161игез»,  сп.  XIX  (Оеиугез 
6.е  КиузЬгоеск  РАйппгаЫе,  1гаа\  с1и  Г1атапа*  раг  1ез 
ЬёпёсИсйпз  с!е  8ат1-Раи1  с1е  \У1здиез,  уо1.  I,  1912,  стр.  208). 

35°)  КиузЬгоеск,  ОгпетепЬ  йез  посез  зрт1ие11ез,  перев. 
Мэтерлинка,  1891  г.,  2-ое  изд.,  кн.  III,  гл.  3.  Срв.  также 
н'Ьмецтй  перев.  Р.  А.  ЬатЬегЪ'а:  Бт  8спгШеп  ёез  МузИкегз 
«I.  V.  КиузЬгоеск  (1902). 

351 )  «О  Служитель!  где  ты  ищешь  Меня?  —  Вотъ  Я 
рядомъ  съ  тобою!»  —  такъ  слышитъ  душа  Кабира  (индусстй 
мистикъ  15-го  в.  —  КаЫг'з,  Роетз  1гапз1а1еа"  Ьу  КаЫп- 
йгапаШ  Та^оге,  Ьо.  1915,  N0.  I,  XIX,  XXI,  ХС1Х  и  раз51т). 

Срв.:   18оЪ  еаг)]ха  ет  гцг  &6(>аг  яо1  хдогюз   (Ароса1.    3,  20)  ИЛИ 

напр.  В.  Ап§е1ае  о!а  Ри1§1п1о,  V^з^опит  е1  хпз^гисИопит 
ИЬег,  с.  52,  8.  Тегеза  V^аа,  с.  XVIII,  8  и  т.  д. 
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352 )  'Р&а  уухчя  по  Плотину!  Епп.  VI  1.  IX,  с.  9;  срв. 
еще  напр.  КаЫг'з  Роет8  —  VI,  XVIII,  XXIII,  ЬХХУШ, 
XVСII  и  ра851т. 

353)  Симеонъ  Новый  Богословъ,  Божеств,  гимны, 
гимнъ  IV  (русск.  перев.  стр.  43). 

354)  Ш<1.,  гимнъ  VII  (стр.  48). 

355)  Гречестй  текстъ  у  Но  11,  ЕпИпшазтиз  и.  Ви5з#е\уа11; 
1т  ^песЫзспеп  МбпсЫит,  1898,  стр.  41  (=гимнъ  VII  со- 
гласно русск.  перев.;  срв.  лат.  перев.  Млдпе,  Б1у.  от  16, 
I.  120,  уо1.  533  Б). 

356)  Ефремъ  Сиринъ,  Творетя  (русск.  перев.    I,   549). 

357)  Слова  французской  монахини  17-го  в.  сестры  8ега- 
рЫцие  с1е  1а  МагНтёге  (см.  ГаЬЬё  Ет.  Воидаис!,  Н1з1;о1ге 
с1е  1а  В1еппеигеизе  Маг^иегИе  Мапе,  1875,  стр.  99). 

Такъ  и  Маг&иегИе  Мапе  А1асодие  восклицала  (подобно 
и  н-вкоторымъ  другимъ  католическимъ  святымъ,  напр.  Фи- 
липпу Нергйскому  или  Франциску  Хау1ег):  «Боже  мой, 
удержи  эти  потоки  любви,  которые  превозмогаютъ  меня,  или 
подкрепи  меня  такъ,  чтобы  я  им-вла  силу  ихъ  выдержать!» 
(Воидаий,  Ила-.,  стр.  119), 

Итальянская  святая  Мапа  МасИакпа  с1е'Рагг1  (1566 — 1607) 
не  могла  найти  себе  покоя  отъ  силы  охватывавшаго  ее  без- 
мерна™ переживатя.  «И  такъ  какъ  она  не  въ  состоянш  была 
вынести  этотъ  столь  велитй  пожаръ  любви,  то  она  говорила: 
«О,  Господи,  не  надо  больше,  не  надо  больше  любви!  (поп  р1й 
атоге,  попрш  агпоге!»  —  см.  Б^хпсепго  Рисс1п1,Ьа  VI  1а 
сИ  8ап1а  Мапа  МаоМа1епа  ае'  Раг21,  Vе^§^пе  поЬНе  йогепИпа 
Vепе^^а,  1675,  сар.  86,  стр.  120). 

Сходныя  переживатя  и  сходныя  возгласы  души  —  просьбу 
пршстановить  избытокъ  благодати,  затопляющгй  душу,  най- 
демъ  напр.  и  у  американскаго  протестантскаго  мистика 
XIX  в.  Пппеу  въ  моментъ  его  «обращения»  (см.  ниже).  И 
Екатерине  Генуэзской  казалось,  что  ея  человеческое  существо 
нуждается  въ  н'Ькоемъ  отдыхе,  перерыве,  прохлаждеши 
(геЫ^епо),  чтобы  быть  въ  состоянш  жить  въ  этомъ  огненномъ 
море  любви.  Но  она  услыхала  внутреншй  голосъ:  «Зач-Ьмъ 
ищешь  ты  отдыха,  послаблетя  твоему  человеческому  есте- 
ству, для  того,  чтобы  оно  не  умерло  отъ  любовнаго  избытка? 
что  ты  говоришь,  что  не  можешь  больше  выдержать?  почему 
ты  вотешь  о  прохладв?»  ...  и  она  поняла,  «что  истипная 
любовь  не  должна  взирать  на  свой  вредъ  или  свою  пользу. 
Посему,  обращаясь  къ  своему  человечеству,  она  сказала  ему: 
«если  хочешь  умирать,  то  умирай;  я  не  хочу  больше  забо- 
титься о  «прохладЬ»  для  тебя,  ибо  для  меня  смерть  лучше 

210 


жизни.  Итакъ  пусть  любовь  Бояая  дЬлаетъ  со  мной,  что  ей. 
угодно»  .  .  .  (УНа  е  йоНппа,  с.  XXXVI,  5.) 

358)  Са1ег1пас1а  Оепоа,  УНа  е  йоНппа  ...  с.  VI,  3. 
Срв.  аналогичный  возгласъ  французскаго  мистика  ХУП-го  в. 
Ргеге  ЬаигепЪ  йе  1а  КезиггесИоп,  когда  иногда  онъ  чувство- 
валъ  себя  подавленнымъ  избыткомъ  благодатныхъ  даровъ 
Божшхъ:  «Сей!  1гор,  8е1§пеиг!  о'ез!  1гор  роиг  тоу!  .  .  уоиз 
зсауег  Ыеп  ^^1е  се  п'ез!;  раз  уоз  сктз  ^ие  ]е  сЬегспе  еЬ  цие 
\е  о!ез1ге,  ма1з  дие  с'ез1  уоиз-тёте,  е{  ^^1е  ]е  пе  рейх  те  соп- 
1еп1ег  <3е  пеп  тотз».  («Ь'Е1о§е,  1ез  Мах1тез  8рш1ие11ез  с1и 
Гг.  Ьаигеп1  Йе  1а  КезиггесИоп»  въ  «КесиеПс1е  сЦуегз 
ТгаНег  йе  ТЬео1о§1е  МузИдие  дш  еп1геп1  йапз  1а  сё!ёЬге 
Б1зри1е  с1и  (ЗшёИзте»  .  .  .    Со1о§пе,  1699,  стр.  371). 

35Э)  Епп.  VI,  кн.  XI,  гл.  9. 

ЗЙ0)  Епп.  VI,  кн.  VII,  гл.  34. 

361)  Цитировано  у  КеупоЫз  А.  ШсЪо  1зоп'а,  Тпе 
Музисз  о!  1з1ат,  стр.  59. 

362)  Кеу.  Спаг1ез  О.  Пппеу,  Мепклгз  \угШ.еп  Ьу 
ШтзеИ,  1876,  стр.  20 — 21.  Срв.  1атез,  УапеИез  о!  геН^тпз 
ехрепепсе,  1905,  стр.  258  и  разз1т.  Еще  бол-Ье  близшй  къ 
намъ  по  времени,  весьма  своеобразный  примерь  мистическихъ 
переживашй  им-вемъ  въ  любопытныхъ  матер1алахъ,  издан- 
ныхъ  проф.  Тп.  Е1оигпоу  подъ  заглав1емъ:  <Шпе  музИдие 
тойегпе»  («АгсЫуез  йе  Рзуспо1о§1е»,  1оте  XV,  1915  г.),  особ, 
см.  стр.  66—67,  70,  89,  90,  103. 

363)  Епп.  VI,  кн.  VII,  гл.  34.  Срв.  II  Кор.  12,  2—3;  срв. 
еще  хотя  бы  8еизе,  ЬеЬеп,  Кар.  2;  КиузЬгоеск,  напр. 
«Бе  зер1ет  сиз1ос1и8»,  гл.  XIX;  Ап§е1а  йе  Ги1§1П10, 
с.  XXIV  и  разз1т;  Са1ег1па  <1а  Оепоуа,  УИа  е  ЛоНгта, 
с.  XXI,  2 — 3  и  разз1т.    И  т.  д.  и  т.  д.! 

364)  «Кто  Ты,  сладчайшш  Боже  мой,  и  кто  такой  я,  пре- 
зренный червякъ  и  рабъ  Твой?»  (АсЪиз  ВеаИ  Ргапс1зс1 
е1  зос10гит  е1из,  есИс1.  Р.  ЗаЬаНег,  1902  г.,  с.  9,  стр.  35); 
срв.  съ  этимъ  молитву  одного  изъ  зам'вчательн'вйшихъ  уче- 
никовъ  Франциска  бр.  Эгидхя  (УНа  Гг.  Ае§1с1Н  въ  Апа1ес1;а 
Ггапс1зсапа,  I.  III,  1897,  стр.  110). 

365)  Оег1ас1  Ре1г1,  1§пИит  сит  с1ео  зоШодшит.  Бепио 
еДЫ.  «Г.  81гап§е,  Со1отае  1849  (В1Ы.  туз1.  еЬ  азсе1.  .  .  . 
перепечатано  съ  изд.  1616  г.  12°),  с.  XXIV. 

366)  В.Ап^е1аейе  Ри1§1П10, У1з1опите11пз1гис110пит 
НЬег,  с.  XX  (стр.  66  и  67). 

367)  КХа1со  ха1  хагагьооо/лои,  огаг  го  грсод  /ло1  Хщщп]  хаХ  сдсо  тцу 
лгюхешг  /ноу.  (Но  11,  1.  с.  стр.  78;  срв.  М1дпе,  120,  со1.  525 
ВС—  <Иу.  ат.  13.) 
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368)  О.  И.  Роре,  Тпе  Т1гиуада§ат  ог  «8асгес1  ИМегапсез» 
оГ  1пе  ТатИ  Рое1,  8а1п1  ап(1  8а§е  МапИска  Уада^аг. 
Ох1ога\  1900,  стр.  276;  срв    стр.  53,  56,  60,  65  и  разз1т. 

369)ТЕзсгНо8  ее  8ап1а  Теге 8 а,  I.  I,  (=  РлЫ.  (1.  ап1.  езр. 
53),  стр.  511  (Роез1а  V). 

37°)  Бе  1ш1ииопе  СпНзИ  III,  3,  6. 

371)  Напр.  Са1ег1па  с1а  Оепоуа,  УНа  е  ёоМппа, 
с.  XXXV,  2.  Срв.  напр.  стихотворете  персидскаго  мистика 
17-го  в.  Молла-Шаха  (приведено  у  А.  де  Кгетег,  МоШ- 
зЬап  е1  1е  зрт1иаНзте  опеп1а1.  Рапз.  1869,  стр.  34 — 35).  И 
т.  д.!  Срв.  образъ  потока,  что  теряется  въ  мор-в  —  напр.  у 
М-те  Оиуоп,  Без  1оггеп1з  зр1гНие1з.  I  рагИе,  сп.  IV,  3 — 4; 
сЬ.  VIII,  19;  сп.  IX,  5. 

372)  «8е1  1и,  о  ПдИио1а,  сЫ  1и  зе1,  е  сЫ  зоп  10?  8е  1и 
зарга1  ^ие5^е  аие  созе,  зага1  Ьеа1а,  ро1спе  1и  зег  дие11а,  спе 
поп  зе1,  ее!  10  зоп  циедИ,  спе  зопо»  (Е'Ореге  с1е11е  ЗегаНса 
8ап1а  Са1ег1па  с1а  81епа,  риЬЫ.  йа  01г.  СИ§И.  81епа.  1707. 
Тото   I:  Ьа  уЦа,  с.  X,  стр.  96). 

373)  Срв.  напр.  у  8еизе:  Ез  \уаг  с1ез  сш^еп  1еЬепз  ет 
изЬгесЬепае  зиззекеИ  пасп  §е§;еп\уагИ§ег,  зШ1ез1епепо!ег, 
гйтдег  епрИпШспкеИ (срв. выше) или  Рэйсбрукъ,  Од-вяше 
духовнаго  брака,  кн.  III,  гл.  3  (см.  выше). 

374)  «Блаженна  душа,  которой  удалось  чрезъ  мятущдйся 
океанъ  достичь  меня  Тихаго,  Безбурнаго  Моря  и  напол- 
нить въ  немъ  сосудъ  своего  сердца»  —  такъ  слышится  голосъ 
Бож1й  Екатерин-в  С1еннской.  «О  с1о1с1831та  ПдЦшЛа  пиа, 
диап1'е  §1огшза  диеП'Атта,  спе  соз1  геа1теп1е  а  зари1о  1га- 
раззаге  с1а1  Маге  1етрез1озо  аМе,Маге  Рас1  Псо,  е1 1трИо 
е1  уазо  с1е1  Сиоге  8ио  пе1  Маге  Их  Ме,  зотта  е1  е1егпа  БеНа»  .  .  . 
Б1а1одо,  с.  89  (ореге  I,  IV).  О  томъ  же  говорить  и  другая 
святая:  дуигв  кажется,  «что  она  погружена  въ  море 
глубочайшаго  мира  (1е  раге  .  .  .  еззеге  1ттегза  т  ип 
таге  сЦ  аШ851та  расе),  изъ  котораго  она  уже  не  выходить, 
что  бы  съ  ней  ни  случилось  въ  этой  жизни»  (Са1ег1па  с!а 
Оепоа,  V^^а  е  аоИгта,  с.  XVIII,  6).  Срв.  напр.  еще  «Ма- 
х1тез  зрт1ие11ез  с1и  Гг.  Ьаигеп1  (1е  1а  КёзиггесИо  п 
(1.  с.  стр.  339). 

375)  Оег1ас1  Ре1г1,  1дт1ит  сит  Бео  зоШодшит, 
с.  XXII. 

376)  СопГезз.  XI,  2;  X,  27  (срв.  выше). 

377 )  Срв.  выше. 

378)  ^соропе  с1а  То  (И,  Еаиёа  XXIII  (издате  1915  г., 
въ  серш:  8сгШог1  а'ИаПа);  срв.  еще  Баиёа  ХС1. 

379)  Спапаод.  11р.  VII,  23;  срв.  Вппа<1-Агап.  Ир.  5,  1. 
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380)  О.  V.  Роре,  Тпе  Игиуаса&ат  .  .  .  оШаткка Уаса^аг, 
стр.  223,  47,  291  ел.  Срв.  напр.  восторженный  крииъ  души  у 
Кабира,  одного  изъ  величайшихъ  мистиковъ  Индш:  «,1оу  Го  г 
еуег,  по  зогголу,  по  з1гид§1е!  Тпеге  пауе  I  зееп  ]оу  Ш1ес1  1о 
1пе  Ьпт,  регГесПоп  о!  ]оу»  ...  (КаЫг'8  Роетз,  1гапз1.  Ьу 
КаЫпёгапа1п  Та&оге,  XVII.) 

381)  Ьао-1згез,  Висп  уош  поспз1;еп  \Уезеп  .  .  .  йЬегз.  уоп 
^.  0-гШ,  гл.  4  (стр.  77),  21   (стр'.  85),  34  (стр.  93). 

382)  В.  Ап§е1а  (1е  Ри1§1П10,  1.  с.  с.  XXI. 

383)  Шй.  с.  XXXIII. 

384)  I  1оанн.  1,  2;  1оанн.  1,  16. 

Все  бол"ве  настойчиво  звучать  опять  въ  наук-в  голоса,  ко- 
торые приводить  торжествующую,  повышенно  идеалистичес- 
кую, мистически  созерцательную,  —  казалось  бы,  столь 
своеобразную  пропов-Ьдь  Павла  и  1оанна,  что  восприняли  въ 
ли1гб  1исуса  полноту  откровешя  абсолютной  Божественной 
Жизни,  —  въ  т'Бсн'Ьйшую  связь  съ  самими  корнями  п  источ- 
никами перваго  же  благов'встчя:  съ  личнымъ  релипознымъ 
опытомъ  первыхъ  учениковъ,  бывшихъ  со  1исусомъ  и  пере- 
жившихъ  Его  близость  и  уверенность  въ  Его  воскресенш,  и 
съ  релипознымъ  самосознашемъ  самого  1исуса.  Срв.  объ 
этомъ  напр.  Р.  Ге1пе,  Тпео1о§1е  йез  1Ч.Т.  1919;  8сп1аНег, 
В1е  ТпеоЬ^е  йез  N.  Т.,  II,  1910,  8.  77—181;  А.  Бе1зз- 
тапп,  Раи1из.  Ете  Кигкиг-  ипс!  геП^шпз^езсЫсМпспе 
ЗМгге.  1911  (объ  «ЛезизкиП»  первой  же  общины:  стр. 
78 — 80  и  т.  д.  2-ое  изд.  — 1919  г.);  Еуе1уп  11п(1егпП1,  Тпе 
МузИс  уу'ау.  А  рзуспо1о§1са1  з1ийу  т  еппзйап  оп&т.  1913; 
Е.  уУеЬег,  В1е  УоПепйип^  йез  пеи1ез1атепШспеп  ОЛаиЪепз- 
геидтззез  йигеп  Лопаппез,  Ье1р21§  1912;  К.  8ееЬегд,  2иг 
Спагак^эпзИк  с1ез  Ароз1е1з  Лопаппез  (въ  его  «Аиз  КеН§1оп  ипс! 
С-езсЫсМе»,  ВЙ.  I,  1906)  и  отчасти  его  же,  Бег  Х1гзргип§ 
йез  Сппз1изд1аиЬепз,  1914  стр.  3 — 5. 

Интересно,  какъ  весьма  либерально  настроенный  изсл'Ьдо- 
ватель  К.  О  Но,  въ  своей  замечательной  книгв:  «Баз  НеШ§е» 
1917  г..  именно  въ  гл.  21-ой:  «В1утаиоп1т  Цгспиз1еп1ит»  съ 
особою  силою  подчеркиваетъ  присутств1е  мистическаго 
элемента  еще  при  жизни  1исуса  въ  переживашяхъ 
лицъ,  которыя  близко  съ  Нимъ  соприкасались  —  именно  со- 
вершенно ирращональное,  чисто  интуитивное,  но  при  томъ 
элементарно-могучее,  превозмогающее  и  глубоко  потрясающее 
душу,  ощущете  ими  чего-то  Божественнаго  въ  лшгь  1исуса 
(стр.  161  ел.).  Особенно  характерны  въ  этомъ  смысл-в  слова 
Симона  Петра,  впосл'Ьдствш  излюбленный  у  хриспанскихъ 
мистиковъ    (которые,    разумеется,    даютъ    имъ    специальное 
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внутренне-мистическое  толковаше:  срв.  сказанное  выше  о 
преизбытк-Ь  благодати,  котораго  душа  не  можетъ  вынести); 
въ  этихъ  словахъ  какъ  бы  запечатлены  содрогате  и  трепетъ 
превозмогающаго  переживашя:  «е'&ХЯе  ал  ё/лоу,  дп  аууд  а/иархсоХод 
еще,  хурье,  —  выйди  отъ  меня,  ибо  я  —  челов'Ькъ  грешный, 
Господи!»  (Лука  5,  8).  Срв.  еще  напр.  Мате.  16,  16 — 17 
(испов-вдате  Петра)  и  т.  д.  и  т.  д.!  стоило  бы  заняться 
внимательнымъ  анализомъ  евангельскихъ  пов^ствовашй  съ 
этой  точки  зр^шя:  превозмогающаго  впечатления  на  уче- 
никовъ  и  народъ  отъ  личности  1исуса. 

385)  Ефес.  3,  8. 

386)  «5x1  еу  атф  хатснхеТ  лау  то  лХцдоз^а  худ  ■деохухрд  осо/ха- 
х1х<Ъд  —  ибо  въ  Немъ  обитаетъ  все  полнота  Божества  телесно» 
(Колос.  2,  9;  срв.  Шс!.  1,  19;  2,  3;  II  Кор.  1,  19—20). 

387)  Срв.  сходное  употреблете  «ЬлЕдР&ХХюу»  — Ерпез.  1,19 
...  то  глер/ЗаХХоу  цгуедод  гг)д  ёнуйцеоэд  ашоу  есд  у/лад  хоуд  лсоте- 
уоусад. 

Весьма  в-Ьрио  зам^чаше  Ас1.  Бе18зтапп'а  Раи1из  .  .  . 
1911,  стр.  88)  относительно  внутренней  жизни  Павла,  какъ 
она  сказывается  въ  мистической  окраски  его  языка:  кто 
хочетъ  его  понять,  тизз  т  ЪиИ  ипс!  8ргаспе  с1ег  МузПк  (1ез 
Оз1епз  ипс1  ёез  \Уез1епз  ги  Наизе  зет.  Недаромъ  напр.  Мте 
Оиу  о  п  говорила  про  Павла  (котораго  она  называла  «БосЪеиг 
туз^ие»):  «1ои1е  1а  у1е  тузЦдие,  зоп  соттепсетеп!,  зоп 
рго^гёз  е1  за  Гт  зоп1  йёсгИз  раг  81-  Раи1,  е1  тёте  1а  У1е  сДуте: 
та1з  оп  п'еп  а  раз  Гт1еШ§епсе»  («Без  Тоггеп1з  зрт1иеНз 
р.  II  А,  2,  §10).  Срв.  также  Еу.  Бпс1егпШ,  Тпе  МузПс  УУау, 
стр.  VIII  н  глава:  81.  Раи1  апс1  1пе  МузНсз  \Уау. 

388)  Ефес.  2,  7.  Срв.:  «тб  лХоЪход  гг}д  Ьо^уд  хоу  /иуохудюь 
хоухоу   ....   од  еохсу  Хрюход  еу  уцТу,  у  ёХл1д  ху\д  ёод~уд  (богатство 

славы  въ  тайн-в  сей  .  .  .  какова  есть  Христосъ  въ  васъ,  упо- 
ван1е  славы)»  —  Колос.  1,  27.  Срв.  еще  Ефес.  1,  18;  II 
Кор.  4,  6 — 7  {$г}оаур6д\  —  сокровище),  I  Кор.  3,  21 — 23,  II 
Кор.  6,  10  и  т.  д. 

389)  ....  угшгас  хе  г  у  у  улЕр^аХХоуоау  худ  ууозоеад 
ауалуу  хоь  Хд  юхоу,  IV  а  лХг)  о  со  ?5 Ь)  г  е  е1д  лау  хо  л  X  у  о  со  (л  а 
хоу  Зеоу  —  Ефес.  3,  18 — 19. 

390)  Напр.  Епп.  V,  1.  VI,  с.  6:  ёлёхеи-а  хоу  6'уход.  Срв. 
напр.  Епп.  VI,  I.  IX,  с.  3,  Епп.  VI,  1.  VIII,  с.  8  и  ел.;  дал-Ье 
напр.  Б1опуз,  Бе  тузЦса  1Ьео1.  с.  1;  Бе  сНуш.  поппп. 
с.  1,  е1с.  е1с.  (ЬП^пе,  Ра1го1.  8епез  дгаесе,  I.  3). 

зэ1)  Епп.  VI,  1.  IX,  с.  6. 

392)  «Беиз  ргор1ег  ехсеНепИат  поп  типегЦо  N11111  уоса1иг», 
говорить  напр.  1оаннъ  Скотъ  Эр1угена,  а   за   нимъ   и 
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мнение  друйе  средневековые  мистики.  Срв.  дал1зе  напр. 
мистического  поэта  XVII  в.  Апде1из  8Пез1из  («Бег  спеги- 
Ышзспе  УУапДегзтапп»,  I,  111;  IV,  21). 

393)  Срв.  напр.  мистическое  обозначеше  Абсолюта  какъ 
2"«у»7  въ  гностическихъ  системахъ  (такъ  у  Валентина:  1геп. 
Аау.  паег.  I,  5),  8Ш1е  у  Якова  Беме,  далЕе  напр.  въ  древне- 
индусской  мистикъ:  МаИг.  Вгапгл.  Црап.  VI,  23;  Спапа  Црап. 
III,  14,  2  и  4. 

394)  Срв.  напр.  Таи1ег,  Рге(Ид1  45  (Веикзсп.  Тех!  ей. 
МА.,  Ва.  XI). 

395)  Срв.объ  этомъ  напр.  у  ^тез  Vаг^е^^ез  ...  10  Ш  1тр., 
стр.  416  ел.;  Еу.  11паегпл11,  Музис1зт,  1911,  стр.  402  ел., 
Киа.  ОЦо,  Баз  НеШде,  1917,  стр.30  ел.,  у  которыхъ 
можно  найти  и  дальн-вйнлй  рядъ  ссылокъ. 

396)  ВгШаа-Агап.  Црап.  (четыре  раза  повторяетъ  эти  слова 
мудрецъ  Уа]пауа1куа  —  III,  9,  26;  IV,  2,  4;  IV,  4,  22;  IV 
5,  15;  срв.  также  Пна.  II,  3,  6)  —  см.  8.  В.  Е.,  уо1.  XV; 
срв.  ОЫепЬегд,  В1е  Ьепге  (I.  Цратзп.  ...  63;  Веиззеп, 
А11{*.  Оезсп.  (1.  РЫ1.  I,  2,  134.  Въ  позднъйшей  индусской 
мистике  срв.  съ  этимъ  напр.  одинъ  гимнъ  Кабира  (КаЫг'з 
Роетз  .  .  .  ЬХХ\Г1,  стр.  81).  О  неизреченности  и  непости- 
жимости Абсолюта  срв.  еще  КаШ.  Ир.  2,  7;  МаНг.  11р.  5; 
Та1Шг.  11р.  2,  9;  Впадауа1§11а  2,  29;  7,  26  и  т.  д.  См.  выше 
гл.  II,  отделъ  3. 

397)  Ьао-1зе,  Тао-1е-1ип§  (гл.  41  и  21).  Срв.  еще  начало 
1-ой  главы:  «Тао,  которое  можетъ  быть  обозначено,  не  есть 
вЕчное  Тао.  Имя,  которое  можетъ  быть  названо,  не  есть 
въчное,  сущностное  Имя».  Срв.  многочисленный  сходныя 
мъста  въ  другой  мистической  книге  таоизма  —  книгъ  Вен-тце 
(\Уеп-1ге),  приписываемой  ученику  Лао-тце  (см.  Аппа1ез  с1и 
Мизёе  Ои1те1,  уо1.  XX,  Тех1ез  1ао1з1ез,  1гас1.  аез  оп^таих 
сЫпо1з  раг  С.  йе  Наг1ег,  1891,  стр.  86  и  ел.) 

398)  «Бе  тузйса  Шео1.»,  с.  1.  (Мд§пе,  3  —  со11.  997  В 
и  1000  А).' 

8")  Веа1ае  Ап^е1ае  йе  Еи1§1п1о,  V^5^опит  е1  т- 
з1гис1лопит  ПЬег,  с.  XXVI  (русск.  перев.  проф.  Карсавина, 
стр.  115 — 116  и  ел.). 

40°)  Таи1ег,  XI,  (стр.  55). 

401)  Воспр1ят1е  Бога  какъ  любви  встръчаемъ,  однако,  не 
только  въ  мистике  хриепанства:  такъ  напр.  Маникка  Ваша- 
гаръ  Еосклицаетъ,  обращаясь  къ  Шпв-в:  «Ты,  все  —  преиз- 
быточествующая  Любовь!  (Тпои  а11-аЪоипа1п§  Ьоуе!)»  О.  II. 
Роре,  1.  с.  стр.  269.  Другхе  примЕры  см.  ниже  въ  отделе 
VII  этой  главы. 
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402)  Срв.  I  1оанн.  4,  8,  16. 

403)  Срв.  I  1оанн.  4,  9—10;  Рим.  5,  5—8;  Ефес.  2,  4;  Гал. 
2,  20;  II  Кор.  5,  14;  Ефес.  3,  19. 

404 )  1оанн.  14,  23. 

405)  Епп.  VI,  1.  IX,  С.  8:....  хаяетуо  цеу  щшг  оун  мрьвхш 
шаге  лед1  г)[гад  еЬш. 

40в)  Ароса1.  3,  20. 

407)  Са1ег1па  <1а  Оепоа,  V^^а  е  ёоШлпа,  с.  2. 

408 )  «Сот!ог1аЫе  \Уогс1з  1ог  СппзЪ'з  Боуегз»  Ье1п§  Ше 
У1510ПЗ  ап(1  уо1сез  уоиспзапео!  1о  Ьайу  «ГиНап  гес1изе  а1 
ТЧогтеп  т  1373.  ЕсШес!  .  .  .  Ьу  1пе  Кеу.  Випёаз  Наг1ог<1. 
Бопс!  1912.    2-й  есПЧ.,  гл.   XII. 

409)  1ЪЫ.  гл.   XV. 
ш)  Гл.  XXIV. 

411)  «\УоиЫз1;  Ъпои  1еагп  1пу  БогоУз  театп§  т  11пз  Шп§:? 
Ееагп  И  \уе11:  Еоуе  \?аз  Шз  театп§.  уУпо  зполуеа"  И  1пее? 
—  Ьоуе.  \Упа1  зпо^еа"  И  Шее?  —  Еоуе.  уУпегеГоге  зпо\уес1 
И  1Ье?  —  Еог  Боуе». 

412)  Еа1тип<1из  ЕиПиз,  В1ап^иегпае  апаспоге1ае  т1ег- 
годаНопез  еЛ  гезропзшпез  365  с1е  аппсо  еЬ  ата1о  .  .  .  Еисх 
гезШиИ  Ре1гиз  Рсиге!,  Ат$1е1аес1апп,  1711  —  афоризмы  XV 
и  СС1. 

413)  Афор.  XXXIX;  срв.  напр.  еще  Симеона  Новаго 
Богослова,  напр.  гимнъ  2-ой  (по  русск.  переводу);  В.  Ап- 
&е!а  <1е  Ри1§1п1о,1.с.,с.  XXV (русск.  перев.  стр.  112)  и  т.  д. 

414)  Еаис1е  БХХХ1  и  СХ  ^асоропе  Да  То  (И,  Еаис1е, 
1915  г.  въ  серш,  «8сгШоп  (ГНаНа»).  Такъ  и  про  Март 
Маддалену  де  Паццн  (итальянскую  святую  конца  XVI  в.) 
пов-Ьствуется:  «.  .  .  Она  не  могла  найти  себь1  покоя,  ни  оста- 
новиться на  одномъ  м'Ьст'Б.  Чтобы  излить  этотъ  пылъ,  сдер- 
жать который  въ  себ-Ь  она  была  уже  не  въ  снлахъ,  она  при- 
нуждена была  быть  въ  безпрестанномъ  движенш,  и  при  томъ 
дивнымъ  образомъ.  Можно  было  по  этому  видеть,  какъ  она 
быстро  бътала  съ  мъхта  на  м-Ьсто,  во  время  такнхъ  избытковъ 
чувства  .  .  .  Какъ  безумная  отъ  любви,  бродила  она  по 
монастырю,  восклицая  громкимъ  голосомъ:  «Любовь,  любовь, 
любовь!»  .  .  .    (Б.  V^псеп20  Рисс1п1,  1.  с,  с.  86,  стр.  120). 

415)  КиузЬгоеск,  «Е'Огпеглеп!  ёез  посез  зрт1ие11ез», 
II,  сЬ.  70. 

416)  «8реси1ит  за1ииз»,  с.  XVII  (см.  «Оеиугез»,  I,  1912, 
перев.  бенедиктинцевъ,  стр.  139 — 140). 

417)  Са1еппа  йа  81еппа,  Б1а1одо,  с.  153. 
*18)  «Саписо  езрт1иа1». 

419)  Напр.  Баийа  ЕXV  (стр.  149)  и  раззгт. 
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42°)  Срв.,  кром'Ь  уже  приведеннаго  М'Ьста  изъ  «Д1алога» 
Екатерины  йеннской,  напр.  еще  слова  Маддалены  де  Пацци 
(у  Рисс1п1,  1.  с.  стр.  120)  или  напр.  Якопоне  да  Тоди  — 
Ьаийа  ХС,  стр.  216. 

421)  ВЬа§ауа1-011а,  XII,  13—14,  17—19. 

422)  МокзпааЪагта,  177,  30  (перев.  Беиззеп'а,  У1ег 
рЪПозорЫзспе  Тех1е  с1.  МапаЪпаг.) 

423)  МокзЪасш.  176,  22. 

424)  Впа^ауаЪ-ОПа  9,  27;  срв.  12,  6;  18,  56. 

425)  1Ыё.  6,  47. 

426)  Приведено   у  НеПег'а,   Баз  ОеЬе1,  1918  г.,  стр.  250. 
«7)  у  р     о  Но,  У1зппи-Шгауапа.     Тех1е   гиг  тсИзскеп 

ОоНезтузИк,  I  ^епа,  Б1ес1ег1сп5,  1917),  стр.  50. 

428)  У  НеПег'а,  ПпаЧ 

429)  У  К.  N10110 1зо  п'а.  А  Ыз1опса1  епдшгу  сопсегшпд 
1пе  оп§т  апй  с1еуе1ортеп1;  о!  зийзт  (въ  «Тпе  «1оигпа1  о!  1пе 
Коуа1  Аз1а11С  8ос1е1у»,  1906,  стр.  340). 

430)  1Ы(1.    стр.  348  (слова  суфи  АЬи  ЗаЫ  Ь.  АЫГ  Кпауг'а). 

431)  Епп.  VI,  кн.  7,  гл.  34. 

432)  Епп.  VI,  кн.  9,  гл.  9. 

433)  Епп.   I,  кн.  1,  гл.  7. 

434)  Срв.  напр.  Епп.  VI,  кн.  9,  гл.  10,  11. 

435 )  Луки  14,  33. 

436)  Мате.  16,  24—25;  срв.  Марк.  8,  35;  Луки  9,  24.  Срв. 
еще  Мте.  10,  38—39;  Луки  14,  27;  17,  33; 

437)  1оанн.  12,  24—26. 

438)  Срв.  напр.  I  Кор.  15,  3. 

439)  I  Поел.  1оанн.  3,  16. 

440)  Римл.  6,  3 — 4;  срв.  еще  8,  10—11;  Фил.  3,  10  ел.; 
Колос.  2,  12;  3,  3;  II  Тим.  2,  11  ел. 

441)  Галат.  6,  14;  2,   19—20;  срв.   5,  24;  Римл.  6,  6. 

442)  Фил.  3,  8  и  1,  22. 

443)  II  Кор.  5,  14—15. 

444)  Мте.  26,  40  и  42;  Фил.  2,  8. 

445)  Са1ег1па  с!а  С-епоа,  с.  41;  срв.  еще  гл.  6,  8;  10,  4; 
13,  5;  31  и  т.  д. 

446)  Оег1аел  Ре1г1  1§тЛ1ит  сит  Бео  зоШодшит  с.  24; 
срв.  еще  с.  12,  19,  21,  23,  26,  27,  32. 

447)  Бе  1тИа1лопе  СпНзИ,  1.  III,  с.  37. 

448)  Бе  1тИаиопе  .  .  .  НЬ.  III,  с.  17.  Срв.  1.  II,  с. 
11,  4  е1с.  Срв.  дал-Ье  напр.  Рэйсбрукъ,  Од-Ьяте  духовнаго 
брака,  кн.  II,  гл.  29  и  разз1т;  Таи1ег,  Ргеа\  V,  VI,  VII, 
VIII,  ЬХУ,  ЬУУ1,  ЬХХУ  е1с,  стихотворете  Терезы: 
«Уиез1га  зоу,  рага  Уоз  пас1.   С;иё  тапйа1з  пасег  <1е  пи?»  и  т.  д. 
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(Роез1а  XXVII  —  ЕзсгИоз,  въ  В1Ы.  (1е  аи1.  езр.  I.  53).    И  т.  д. 
и  т.  д.   Рядъ  прим-ЬроБЪ  можно  найти  у  Н  е  1 1е  г'а,  1.  с.  243  ел. 

449)  Римл.  8,  35  ел. 

45°)  II  Кор.  6,  10. 

451)  Кол.  1,  24;  II  Кор.  7,  4. 

452)  Игнат1й  Богоносец ъ,  Послаше  къ  Рнмлянамъ, 
гл.  5 — 7. 

453)  Макар^я  Египетскаго,  Слово  7,  гл.  17  (русск. 
перев.  1904  г.,  стр.  453). 

454)  М-ше  Оиуоп,  Моуеп  соиг1  еЬ  1гез  гасПе  с1е  Мге 
Гога150п  (въ  «Оризси1из  зрт1ие1з»,  Рапз,  1790.  Тоте  I, 
стр.  24.) 

455)  Баз  ЕеЪеп  <1ег  8сп\\тез1егп  ги  Тозз,  ЪезсппеЪеп  уоп 
Е1зЬе1  81а де1.  Нгз§.  уоп  РепБУеПег  (Веи1зспе  Тех1е 
(1ез  МШе1аИ;ег5,  пгз§.  V.  а\  К.  Ргеизз.  Ак.  <1.  УУхзз.  Во*.  VI, 
1906,  гл.  XI,  стр.  37). 

45в)  ПогеШ,  гл.  VIII. 

457)  Ка1тип(1из   Б  и  Шиз,    В1ап^ие^пае  Арпопзпи  365 
с1е  Аппсо  е1  Ата1о,  арп.  ССХ1У. 
«в)  I Ы  с!.  VII. 

459)  1Ы(1.  ЕХУБ 

460)  1Ыс1.  СБХХХ1. 

461)  Бег  Ыоппе  уоп  Еп§еПа1  ВисЫет  уоп  ёег  0гепас1еп 
ЬТЬег1аз1,  пгз§.  уоп  К.  8спгбс1ег,  В1Ы.  (I.  Шег.  Уегетз  т 
8Ьии§аП,  СУШ,  ТиЫп^.  1871,  стр.  9. 

462)  «Бе  1тиа11опе  СппзИ»,  1.  II,  с.  6.  Срв.  еще  1.  II, 
с.  11,  12,  11 — 15  и  разз1т. 

463)  8еизе,   ВйсЫет   (1ег   Еш^еп  \Уе1зпеН,  с.  XIII. 

464)  Напр.  Таи1ег  разз1т;  Киу зЪгоеск,  «БОгпетеп! 
йез  посез  зрт1ие11ез»,  р.  III,  сп.  6  и  разз1т.  ,1иап  6!е  1а 
Сгиг;,  СапНсо  езрт1иа1.  М-те  Оиуоп,  Без  Тоггеп1з,  I  р., 
сп.  VII,  4  и  разз1т.  .  Е1с  е1с. 

465)  «Роуег1а,  а11о  зареге,  —  а  пи11а  соза  зо1асеге, 
еп  йезрехо  роззес1еге  —  1иМе  1е  созе  сгеа1е  .  .  . 
Б1о  поп  а1Ьег^а  еп  соге  з^геНо  .  .  . 

роуег1а1е  па  81  §ргап  реШ,  —  спе  81  а1Ьег§а  с1еНа1,е... 
"У1уег  10  е  поп  10  —  е  Геззег  гшо  поп  еззег  гто, 
диез1о  ё  ип  1а1  1гауегзш  —  спе  поп  зо  оЧШтШе» 

Баиёа  ЬХ. 

466)  аег1ас1  Ре1г1  1.  с,  с.  XIX. 

467)  Исаакъ  Сиринъ,  Подвижническая  наставлетя  (До- 
бротолюб1е,  русск.  изд.,  т.   II,  1884,  стр.  730 — 731). 

468)  См.  напр.  Репс1^атёп  ои  1е  Плте  (1ез  сопзеНз  с!е 
РегЫ-еоМт-АШг.    Тгас1  раг  .  .  .  8П\гез1ге  (1е  8асу,  1819, 
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стр.  ХЬ,  ЫУ,  166,  179  ел.;  дал-Ье  КеупоЫ  А.  Шспо1зоп, 
А  Ыз1опа1  епдшгу  сопсегтп^  Ше  епдт  .  .  .  оГ  зиНзт,  325 
(«<Гсигп.  о!  1пе  Коуа1  Аз.  8ос,  1906)  и  т.  д. 

*69)  См.  объ  этихъ  першдахъ  «оставленное™»  въ  хгбляхъ 
воспиташя  души  уже  у  отца  5-го  в-вка  Б 1  а  с1  о  х  а  (епископа 
Фотики  въ  Эпир-в):  СарНа  сеп1ит  с!е  регГесИопе  зрт1иаП, 
с.  69  (Мл§пе,  Ра1го1.  §гаеса,  I.  65,  со1.  1121 — 1122). 

470)  Срв.  напр.  Исаакъ  Сиринъ,  Подвижничестя  на- 
ставлетя.    (Добротолюб1е,  стр.  1.  с.  725.) 

471)  <<8ёсЬегеззез»  —  напр.  М-те  Оиуоп,  Моуеп  сошЧ  .  .  . 
§  5;  Ьез  Тоггеп1з,  1е  рагИе,  сп.  VI,  6.  «АгЫНёз»  — напр. 
М-те  Оиуоп,  ТоггепЪз,  VI  6,  дал-Ье  напр.  «ЕпЪгеИеп  ауес 
1  е  Р  г  ё  г  е  Ь  а  и  г  е  п  г»  (въ  «КесиеП  <1е  Б1уегз  ТгаЦег  с1е  Тпёо1о§1е 
тузИдие»,  Со1одпе,  1699,  стр.  469). 

472)  «КиспЧа»  —  Са1ег1па  с1а  Оепоуа,  УНа  е  йоЦгта, 
с.  49.  «Агти1  ипа"  ВтззпеН» —  Таи1ег  XXV;  «БероиШетепЬ 
—  М-те  Оиуоп,  Тоггеп1з,  I  раг1де,  сп.  VII  и  разз1т. 

473)  «Уготейипде»  —  МесЫЬШ  уоп  МадйеЬигд, 
IV.  ТеП,  с.  12;  «зо1е(1а(1»  —  8-1а  Тегеза,  У1аа,  с.  20. 

474)  «Ыоспе  озеига  <1е1  а1та»  —  «1иап  ее  1а  Сгиг.  Срв. 
Таи1ег  XIII. 

Объ  этой  «темной  ночи»  въ  ученш  великихъ  западнкхъ 
мистиковъ  см.  напр.  Е.  11пс1егпП1,  МузИазт,  1914,  стр. 
453 — 493,  дал-Ье  .1.  2апп,  Е1пгйпгип§  1.  а\  еппзШспе  МузШс, 
1918,  стр.  354  ел.,  НеПег,  Баз  ОеЪе14,  1921,  стр.  336,  533, 
мою  работу:  «Мистицпзмъ  и  лирика»    1917    гл.  2. 

475)  Срв.  М-те  Оиуоп,  Ьез  Тоггеп1з,  I  РагИе,  сп.  VII 
е1  VIII:  «тог1  тузИдие»,  «1гёраз  туз^ие». 

476)  1Ыё.  —  «зерикге». 

477)  8еизе,  ЬеЬеп,  Кар.  XX. 

478)  В1а1одо,  с.  ЬХШ. 

479)  Рэйсбрукъ,  ОдЬяте  духовнаго  брака,  кн.  II  гл. 
28—29. 

480)  <1иап  а"е  1а  Сгиг,  ОЬгаз,  ЕсПстп  сгШса,  стр.  5  и 
разз1т. 

481)  Срв.  1Ыа\  напр.  стр.  97  и  разз1т.  Срв.  Тегеза, 
\гЫа,  с.  XX,  6—12. 

482)  Ка1тип(1и5  ЬиШиз,  ор.  сИ,.,  СССХ1\\ 

483)  Таи1ег,  Ргеа\  IX  (Веи1зспе  Тех1е  (1ез  МШеЫЪегз, 
Во\  XI,  46). 

484)  Пользуюсь  русскимъ  переводомъ  М.  В.  Сабашниковой: 
МейстеръЭккартъ,  Пропов-вди  и  разеужденгя.  М.  1912  г., 
стр.  36. 
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*85)  КиузЬгоеск,  Бе  саки1о,  с.  IX  (см.  Бт  ЗсппПеп 
с1е8  МузИкегз  «1оЬ.  V.  К.,  аиз  а\  у1апизспеп  йЬегзе1гЬ  уоп 
Ргапг  А.  БатЬег!,  стр.  183 — 185). 

48в)  Апокал.  3,  20  (Срв.  «Бе  1пй1аиопе  СЪпзИ»,  III  21,  7: 
«Ты  первый  меня  возбудилъ,  чтобы  я  пскалъ  Тебя»). 

487 )  I  Поел.  1оанн.  4,  9. 

488)  «С1гсо1о  атогозо»  итальянскихъ  платоннковъ  эпохи 
Возрождешя.  Срв.  объ  этомъ  мою  работу:  «Платонпзмъ 
любви  и  красоты  въ  литератур-Ь  эпохи  Возрождешя».  (Журн. 
Мнк.  Нар.  Просв-вщ.  1913  г.  январь  и  февраль.) 

489)  КиузЬгоеск,   Бе  зерЪет  дгатЬиз  атопз,  с.   XIV. 

490)  Рэйсбрукъ,  «ОдЬяше  духовнаго  брака»,  кн.  II, 
гл.  54.  Срв.  1Ыа\  кн.  II,  гл.  70.  Срв.  напр.  его  же  «Бе  Са1- 
сшо»,  с.  3  и  9. 

491)  УНа  е  БоШчпа,  с.  XXI,  2—3. 

492)  УПа  е  йоИгта,  с.  XXI,  1. 
4вз)  1Ы(1.  с.  IX,  4. 

494)  1Ы1  напр.  с.  XVIII,  2  п  разз1т. 

495)  1Ыа\  с.  VI,  2.  Срв.  слова,  обращенный  къ  Богу  дру- 
гой мистической  душой  —  Баттпстой  Вернацца  (УепегаЬПе 
ВаШз1а  Уегпагга,  1497 — 1587,  крестница  Екатерины  Ге- 
нуэзской): «Эти  друпя  вещи»  (т.  е.  духовной  услады  и  восторги) 
«даруй  ихъ  кому  Ты  хочешь:  мн-Ь  же  дай  лишь  это  чиегьйшее 
объединеше  съ  Тобою,  свободное  отъ  всего  посредствующаго!» 
Изъ  ея  «Разговоровъ»,  цитировано  у  Уоп  Нй&еГа,  ТЬе 
МузИса1  Е1етеп1  о!  КеНдюп  ...  1909,  уо1.  I,  р.  350. 

О  безм-врной  сн.тв  любви,  охватывающей  избранную  душу 
см.  напр.  ИсаакаСпрханина,  Подвпжничесшя  наставлешя 
(Добротолюбхе,  т.  II,  стр.  783). 

496 )  См.  выше  въ  отд'Ьл'Б  V  цитаты  изъ  Бхагаватгиты  и 
поздн-вйшихъ  индуиетскихъ  мистическихъ  текстовъ. 

497)  Р1ахо  8утроз.,  особ.  209  Е— 212  А. 

498)  РЬаеагиз,  249  Е,  250  А— 251  С. 
4")  Епп.  I,  1.  VI,  с.  7. 

50°)  Епп.  VI,  1.  IX,  с.  9. 

501)  Срв.  хЫаЧ  с.  8.    Срв.  выше  отд-бль  IV. 

502)  См.  Тегкегеп — 1 — ЕуНа,  Бе  тетопа1  ёез  5а1п1з, 
1гаа\  раг  А.  Рауе!  ее  СошЧеШе,  Рапз,  1889,  стр.  127,  131,  132. 

503)  См.  Оагс1п  йе  Таззу,  Ба  роёз1е  рт1о5орп^^ие  е1 
геН§1еизе  спег  1ез  Регзапз  ё'аргёз  1е  МапИс  ТЛ1а'1г  ои  1е  Бапдаде 
ёез  о^зеаих  ее  ЕагЫ-иоМт-Аиаг.  Р.  1864.    стр.  18. 

504)  1Ыа\  стр.  43—44. 

505)  1Ыа\  стр.  47. 

506)  См.    ГагЫ-иё-сИп-Аиаг,    МапИс   БЧШг  ои   1е   1апдаде 
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с!ез  снзеаих  1гаё.  раг  Сагст  <1е  Таззу,  Р.  1863;  М.  ВиЬег, 
Ек51аи$сЬе   КопГеззтпеп,  1909,  стр.  26 — 27. 

507)  Срв.  выше  прим.   468. 

508)  Приведено  у  Тпо1иск'а,  В1й1епзатт1ш1§  аиз  (1ег 
Мог§еп1ап<И5Спеп  МузИк,  1825,  стр.  309. 

50э)  8е1ес1ес1  роетз  Ггот  1пе  Б1Уап1  8патз1  ТаЬг1х. 
Ес1Цес1  апс!  1гапз1а1ес1  ...  Ьу  КеупоЫ  А.  Шспо1зоп. 
СотЬг.  1898,  IV  (стр.  17). 

510)  Мазпау1  1  Мапау1,  1пе  зрт1иа1  соир1е1з  о!  Маи1апа 
^1а1и-'с1-с11п  Мипат  таё  Кипи, 1гапз1а1еа"  ап<1  аЪгЫдес! 
Ьу  Е.  Н.  уУЪЛпПеЫ  (ТгйЬпег'з  ОпепШ  Зепез).  2-п(1  едЦ., 
1898,  стр.  135 — 136.  Срв.  напр.  еще  сл-Ьд.  м-бсто:  «Если  вы 
мудры,  изберите  небьгпе  (самоотречен!е),  ибо  бьте  именно 
въ  этомъ  небытш  и  проявляется»  (ШЫ.  стр.  48). 

511)  Приведено  у  КеупоЫ  А.  N10110130  п.  Тпе  МузНсз  о! 
1з1ат.    1914,  стр.  107. 

Б12)  МазпаУ1  1  Ма'палч,  е1с,  стр.  30. 

513)  Приведено     у     К.     Казанскаго,     Мистицизмъ    въ 
Ислам*.    Самаркандъ.    1906,  стр.  56. 
Б14)  Мазпау1  1  Ма'паух,  стр.  2. 

515)  8е1ес1ес1  Роетз  Ггот  Ше  В1уаш.  8патз1  ТаЬпг  ...  51. 

516)  У  Шспо1зоп'а,  Тпе  Музйсз  о!  Ыат,  113. 

517)  Объ  этомъ  см.  ниже  прим-Ьч.  597.  Здесь-  приведу 
лишь  слова  еще  другого  суфи  —  «старца  пзъ  Герата»:  «Богъ 
—  вожатый  тбхъ,  кто  Его  ищутъ:  Онъ  беретъ  ихъ  за  руку 
и  Самъ  ихъ  приводитъ  къ  Себ-Ь!»  (У  Тпо1иек'а,  ВННепзатт- 
1ип§  .  .  .  305). 

518)  У  №спо1зоп'а,  Тпе  Музпсз  о!  Ыат,  112. 

619)  Тег-кегеп-ьеуПа,  е1с,  134.  «Каждое  мгновеше»,  го- 
ворить Джелалъ  еддинъ  Руми,  «голосъ  любви  доносится  и 
справа  и  сл-Ьва».    (8е1ес1ес1  роетз  .  .  .  33.) 

620)  У  N10110 1зо  п'а,  ШоЧ,  115  (слова  Ба1езида). 

521)  см.  напр.  8е1ес1ео1  роетз  ггот  1Ь.е  В1уап1  8патз1 
ТаЬг12  .  .  .  стихотворетя  II  (стр.  9  ел.),  III  (стр.  13),  V 
(стр.  19),  VII  (27),  VIII  (29),  XIII  (51),  XV  (59,  61),  XXV 
(99),  XXXIX  (155),  ХЬ  (159).   См.  особенно  напр.  XXXI  (127). 

522)  См.  1ЫЙ.  стр.  ХЬ. 

523)  См.  ниже  прим.  604. 

524)  См.  ниже  прим.  598. 

525)  См.  выше  отд-Ьлъ  V,  прим.  424  и  425. 

526)  Срв.  напр.  X,  8. 

527)  См.  XVIII,  64,  65. 

528)  Срв.  объ  этой  индусской  религш  любви  напр.  N100! 
М  а  с  п  1  с  о  1.  1псиап  Тпе1зт  !гот  Ше  УесИс  1о  Ше  Мипаттаа"ап 

221 


Репос!,  Ьо.  1915;Впапс1агкаг,  Уа1зпаУ15т,  8а1У1зт  ....  1913; 
Зспотегиз,  1псИзспе  Ег1озип§з1епгеп,  1919;  81тр  зо  п,  А., 
ВпаШтаг^а  ог  1Ье  КеИ§шп  оГ  Б1уте  Ьоуе,  Ьо.  1916;  Но- 
чуеПз,  Тпе  зои!  о!  1псИа  .  .  .  Ьо.  1915;  НорЫпз,  КеН^опз 
о!  1шНа,  1902;  РгаЫ,  ^.  В.,  1п(На  апс!  Из  Ы1пз,  1916;  К. 
ОагЬе,  1псиеп  ипс1  ёаз  Спг1з1еп1ит,  1914;  3.  N.  Еагдипаг, 
Мо<1егп  геИ§1оиз  Мо\тетеп1з  т  1шИа.  Ке\у-Уогк  1915  (въ 
посл'Ьднихъ  двухъ  работахъ  о  влгянш  христ1анства  на  поздн-Ьй- 
нпй  индуизмъ);  дал-Ье  въ  Наз1дп§;'8«Епсус1орес11а  о!  КеИдюп  ап<1 
ЕИпсз»  статьи  ОНегзоп'а,  «ВпаШ-Магда»  п  N.  Масплсо1, 
«МузИшзт  (Нтйи)».  Въэтихъ  работахъ  приведена  и  дальней- 
шая литература. 

529)  И  любовь  Бога  къ  дунтЬ  порой  рисуется  въ  такихъ  н;е 
чувственныхъ  тонахъ  —  такъ  въ  н*Ькоторыхъ  м-Ьстахъ  Бхага- 
вата-пураны,  срв.  особ,  главы  XXIX — XXXIII  десятой 
книги.  Текстъ  и  французский  перев.  раг  НаиуеНе-ВезпаиН 
въ  ,1оигпа1  А  81  а  И  д  и  е,  бе  зепе,  1оте  5,  1865  г.  (см.  особ. 
стр.  420—426,  429,  430,  435,  438,  442). 

530)  Срв.  выше  отд^лъ  V,  прим.  426 — 8;  глава  2-ая, 
отд^лъ  III  (въ  конце). 

535 )  У  ВЬапс1агкаг,  1.  с.  стр.  97. 

532)  О.  II.  Роре,  ТЬе  Пгиуасадаш  .  .  .  оГ  Маткка  Уасадаг. 
Нутп  IV  (стр.  35). 

533)  1Ыа.  Нутп  XXXVII,  5,  9  (стр.  291  ел.). 

534)  КаЫг'з  Роетз  .  .  .  1гапз.  Ьу  КаЫпо1гапа1п  Тадоге, 
XXXIV. 

534л)  1Ыа.  ХСУП. 

534Ь)  1Ы(1.  XIII  срв.  напр.  еще  ЬУ. 

535)  «Гитанджали»,  N0.  38. 

536)  1Ы(1.  N0.  22. 
53?)  1ЫД.  N0.  34. 

538)  1Ыс1.  N0.  32.  О  страстной  любви  Бога  къ  дунгв  го- 
ворить и  Рамануджа  (см.  цитату  у  МастсоЬ  1.  с.  209). 

539)  I  Поел.  1оанна  3,  2. 

540)  I  Кор.  15,  28. 

541 )  I   Кор.   6,  7. 

542)  Гал.  3,  27;  Римл.  13,  14. 

543)  Гал.  5,  24;  6,  14;  Римл.  6,  2  ел.;  8,  10—11;  II  Кор.  5, 
14,  15;  Фил.  3,  10  ел.;  Колос.  2,  2;  3,  3;  Ефес.  2,  5—6;  II  Тим. 
2,  11  ел. 

544)  Колос.  3,  4;  Фил.  1,  21. 

545)  II  Кор.  5,' 17. 

546 )  Гал.  2,  19—20. 

547)  1оанн.  15,  4—5. 
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5*8)  А^папазгиз,  Бе  1псагпа1шпе  УегЫ,  I,  108. 

549)  См.  объ  этомъ  Проф.  И.  В.  Поповъ,  Идея  обожетя 
въ  древне-восточной  Церкви.  Москва  1909;  Мининъ,  Глав- 
ныя  течения  древне-церковной  мистики,  1916;  Еу.  11пс1егпП1, 
Тпе  МузПс  \Уау,  1913,  278—330;  <Г.  81бИе1в,  Вче  тузПзспе 
Тпео1о§1е  Макапиз  дез  Аедур1егз  ипс!  сИе  а11ез1еп  Апза1ге 
сппзШспег  МузНк,  1908. 

550)  МасаНиз,  НотП.  (БееЬда)  4,  10;  Бе  е1еуа1кте 
тепИз,  с.  6  (М1<*пе,  Ра1го1о#1а  §гаеса,  I.  34).  Срв.  еще  особ. 
НотП.  I. 

Самыя  нов'Ьйцйя  изслт^доватя  отрицаютъ  принадлежность 
Макар1ю  Египетскому  приписывавшихся  ему  до  сихъ  поръ 
творетй,  этихъ  столь  выдающихся  памятниковъ  ранней 
храепанской  мистики.  См.  Бот  А.  уУПтаг!;,  Ь'оп^те 
уёгНаЫе  ёез  потёНез  рпеитаИдиез»  (въ  «Кеуие  оУАзсё^ие 
е!  а"е  МузНдие»,  1920,  I),  дал-Ье  А.  ЛШспег,  «ОепеШ^1е 
КеЪгег»  въ  «Рго1ез1апНзспе  Мопа1зпеГ1е»,  1921,  5/6. 

551)  Нот.  44,  8. 

552)  Нот.  44,  9;  срв.  Мининъ,  1.  с.  стр.  57  ел. 

553)  Аоу.  35  (русстй  перев.:  Слова  преп.  Симеона  Но- 
ваго  Богослова,  въ  перев.  съ новогреч.  еп.  веофана,  вып. 
I,  М.  1879,  стр.  275).  Срв.  К.  Но  11,  Еп1пиз1азтиз  шк1  Визз- 
§ечуа11  Ье1т  ^песп.  МбпсЫит,  73—74. 

554)  КиузЬгоеск,  Бе  са1си1о,  с.  9.  Срв.  напр.  еще  тамъ 
же,  с.  12:  «Тогда  мы  являемся  однимъ  существомъ,  одной 
любовью  и  однимъ  блажеиствомъ  съ  Богомъ  .  .  .  радость 
столь  великая  и  столь  особая,  что  мы  даже  не  можемъ  по- 
мыслить тогда  о  другой  какой-либо  радости». 

555)  Срв.  тотъ  же  образъ  у  персидскаго  мистика  Джелалъ- 
еддинъ-Руми,  дал-ве  напр.  81.  Вегпагс1из,  Бе  с1Ш§епс1о  Бео, 
с.  10.    (Мг^пе,  Ра1г.  1аПпа,  I.  182),  Таи1ег,  Ргеа.  VII. 

556)  8еизе,  ВйсЫет  уоп  с!ег  уУапгпеН,  с.  IV. 

557)  КиузЬгоеск,  «Бе  Соп1етр1аНопе»  (приведено  у 
11пс1егп111,  МузНс1зт,  стр.  508). 

558)  Бе  1т11аИопе  СЬНзИ  III,  5,  5  (Рядъеще  другихъ 
сходныхъ  цитатъ  изъ  мистиковъ  приведенъ  напр .  у  Н  е  1 1  е  г'э , 
Баз  0-еЪе1,  1918,  стр.  279). 

559)  Са*ег1па  (1а  Оепоа,  УНа  е  ЗоНгша,  с.  XXXI,  12; 
с.  XVIII,  5—6. 

560)  1Ыа.  с.  XXXV,  3.  И  еще  (тамъ  же,  §4):  (ЗиезЪа 
сгеаИна  з1а  т  1егга,  е  поп  ё  т  1егга,  па  1иШ  И  зепИтепП 
1п1епоп  е  ез1епог1:  та  поп  И  рио  р1й  орегаге  т  зепНтеп1о 
са  пиото,  езвепйо  1иНа  сопуегза  1П  сНухпо  атоге 
—  это  существо  находится  на  земл'Ь,  и  вм-бст-б  съ  тЬмъ  оно 
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не  на  земле,  оно  обладаетъ  всвми  своими  чувствами  —  вну- 
тренними и  внешними,  но  не  можетъ  уже  пользоваться  ими 
согласно  человеческому  естеству,  ибо  всецело  превращено 
въ  божественную  любовь.» 

561)  Не  отождествленге  съ  Богомъ  по  существу,  а  благо- 
датное теснейшее  объединеше  съ  Нимъ  видитъ  въ  этой 
высшей  стадш  духовнаго  пути  и  индусстй  мистикъ  Рама- 
нуджа,  а  также  и  мистика  Шиваизма  (см.  Зспотегиз, 
1пй1зспе  Ег1бзип^51епгеп,  1919,  стр.  108—109,  123—124). 

562)  оТоу  аХХод  уеуоцауод  кол  оЬк  атод  оьд'  ашоЪ  оууте?.еТ  ёхеТ, 
уЛхеьуоу  уеубцеуод  ёу  еогсг  ыалед   хёугдо)  хеугдор  оууаград  .... 

563)  Епп.  VI,  1.  IX,  с.  10.  Съ  большой  тонкостью  отме- 
чаетъ  Еуе1уп  11п<1егпП1  различ1е  между  этимъ  Плоти- 
новскимъ  зкстатическимъ  объедннешемъ  съ  Богомъ  и  высшей 
целью  хриспанскаго  мистическаго  пути  — жизньювъБоге, 
которая  является  не  мгноветемъ  только  высшей  духовной 
услады,  въ  ощущеши  единства  съ  Богомъ,  а  плодотворнымъ 
процессомъ  безконечнаго  приближен1я  къ  Нему,  все  ббль- 
шаго  преображешя  въ  Него,  все  ббльшаго  духовнаго  роста 
и  развгтя  (см.  ТЬе  МузЦса!   уУау,  стр.  290 — 291). 

564)  У  Оагс1п  6.е  Таззу,  Ьа  роёз1е  рЪПозорЫдие  е1 
геИ§1еизе  спег  1ез  Регзапз  сГаргёз  1е  МапИс  ШШг  .  .  .  стр.  66. 

565)  Мазпау1  1  Мапаух,  стр.  31. 

566)  Приведено  у  ]Ч1спо1зоп'а,  ТЬе  МузИсз  о!  Ыат,  161. 
5")  1ЫЙ.  119. 

Объ  этомъ  высшемъ  состоянш  поетъ  и  Кабнръ,  ве- 
лик1й  мистически!  поэтъ  Индш:  въ  стране  объединешя, 
тамъ,  где,  среди  вечной  весны  «разносится  на  крыльяхъ 
ветра  благоуханная  весть:  «Онъ  есть  я»,  —  тамъ  пчела  души 
погрузилась  глубоко  и  не  желаетъ  уже  другой  радости» 
(КаЫг'з  Роетз  XII). 

568)  Епп.  VI,  1.  IX,  с.  9. 

569)  См.  напр.  мою  работу  «Мистицизмъ  и  лирика»  («Жур- 
налъ  Мин.  Нар.  Просвещ.»,  1917  г.  и  отдельно),  тамъ  же 
указана  и  литература  вопроса. 

570)  .Гиап  6.е  1а  Сгиг,  «Ьа  поспе  озсига»  («Темная  Ночь»). 
5П)  «1иап  ее  1а  Сгиг,  «СапИсо  езрпчЧиаЬ. 

То  же  переживали  и  о  томъ  же  повествуютъ  намъ  и  друпе 
подвижники  мистическаго  пути  —  души,  захваченный  лю- 
бовью. Такъ  напр.  Маргарита  Эбнеръ,  германская  созер- 
цательница 14-го  века,  ощущаетъ  также  эту  полноту  любов- 
наго  обединетя  съ  Богомъ.  Она  слышитъ  въ  глубинахъ 
души  своей  невыразимый  слова:  «Я  дамъ  Себя  тебе  и  во  веки 
Себя  у  тебя  не  отыму  ...  ты  —  возлюбленная  Моя,  такъ  и 
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Я  —  возлюбленный  твой  ...  и  радуйся  тому,  что  въ  теб-Ь 
обитаетъ  истинный  Богъ,  и  что  близость  Моя  никогда  тебя 
не  покинетъ — ни  во  времени,  ни  въ  в-Ьчности».    И  еще:  «ты 

—  моя  любовь,  и  Я  —  твоя  любовь  ...  ты  —  Моя  радость, 
и  Я  —  твоя  радость;  твоя  обитель  во  Мн-Ь,  и  Моя  обитель 
въ  теб-в  (с1и  Ыз1  тегп  Пер,  зо  Ып  1сЬ  сЫп  Нер  .  .  .с!и  Ыз1 
тт  1из1,  зо  Ып  1сп  дт  1из1,  «Ип  \топипд  1з{,  т  плг,  зо 
181  тт  ш>пип&  т  сНг)»  .  .  .  (Приведено  у  Ь.  2оерГа, 
Ые  МузИкегт  Маг^агеШа  ЕЬпег  .(с.  1291—1351),  1914, 
стр.  60  ВеЦга&е  гиг  Ки11игдезсЫсп1е  ёез  МШе1аЦегз  и.  о". 
Кегипззапсе,   В.   16). 

Срв.  напр.  еще  В.  Ап§е1ае  ее  Ри1§1П10,  Маш  пит  е1 
тз1гис1допит  НЬег,  с.  XX,  с.  XXVII  (Со1отае  1851,  стр.  64, 
70,  106).    И  т.  д.! 

572)  ВиузЬгоеск,  Ь'Огпетеп1  с-ез  посез  зрт1ие11ез, 
1.  III,  с.  6. 

573)  Фил.  3,  8;  1,  21. 

574)  Колос.  3,  4. 

Ъ1Ь)  Срв.  Ас1.  Ве1ззтапп,  Раи1из;  дал-Ье  статью  Ет. 
УУеЪег'а  «Б1е  Рогте1  «т  Сппз1о  Лезиз»  ипс!  сИе  раиНтзспе 
Сппз1изтузШс»  въ  «Меие  ЫгспПспе  ХеНзсЬгШ»,  Н.  5,  1920. 

576)  II  Кор.  4,  5. 

577)  I  Кор.  2,  2. 

578)  Кол.  2,  9—10;  II  Кор.  1,  20;  срв.  Кол.  I,  15—20,  27.; 
Ефес.  3,  8  и  т.  д. 

579)  II  Кор.  5,  4. 

580)  Гал.  2,  20. 
-81)  I  Кор.  8,  6. 

582)  Срв.  I  Кор.  15,  17. 

583)  I   Кор.  3,  10—11;  15,  11. 

584)  «.  .  .  На  уи1пега1ит  е1  Пдиетс1ит  ез1  сог  ешз  ас! 
тетопат  Богттсае  раззштз,  ^иос1  зетрег,  с!ит  уххН, 
зИдта^а  Болит  ^зи  ш  согс!е  зио  рог1ауЦ»  ...  (Ьа  ^.ед- 
#  е  п  с!  а  а  1  8ап  Ггапсезсо,  $сгШа  с1а  1ге  з  и  о  1  сога- 
ра^п1  ...  с.  V,  Кота,  1899,  стр.  30). 

583)  рг  Тпота  с-е  Се1апо,  8.  Ргапс1зс1  А8з1з1еп813  уЦа 
е1  пигаси1а  .  .  .  гесепзшЧ  Р.  Ес!иагаиз  А1епсотепз1з  (Котае 
1906),  Ье^епаа  зесипаа,  с.  ЬХХ1  (стр.  249.) 

68в)  Са1ег1пас1а81епа.  Б1а1о§о,  с.  69;  срв.  с.  21,  22  ел., 

—  79,  89  е1с. 

587 )  8еизез  ЬеЬеп,  с.  13. 

588)  8еизе,  ВйсЫет  с!ег  Еупдеп  УУе1зпеЦ,  с.  3. 

•>89)  Ога1.  14  (М1§пе,  Ра1г.  дг.  I.  120,  со.  382  А;  срв.  НоП, 
1.  с.  стр.  50). 

15    Жажда  подлиннаго  бьгпя.  225 


;90)  Ога1.  ,17  (Пне!.  394  С.)  Тотъ  же  духъ  дышетъ  напр. 
и  въ  горячемъ,  чисто  мистическомъ  отношенш  Достоевскаго 
къ  личности  1исуса,  которая  является  для  него  центромъ 
всей  его  религиозной  и  духовной  жизни,  единымъ  крите- 
р1емъ    нравственности,   единымъ  идеаломъ,   бол-Ье  того 

—  основашемъ  всего  его  мхросозерцатя,  единственнымъ, 
исключительнымъсодержанхемъ  всей  его  в'Ьры, 
всего  релипознаго  опыта  (см.  напр.  глубоко  интимные  за- 
метки изъ  записной  книжки  и  его  письма,  особ,  письмо  къ 
г-ж'Ь  Фонвизинъ,  еще  1854-го  года). 

591)  См.  Богу.  Езза1  зиг  ГЫ81о1ге  с1е  Г1з1аппзте,  1879, 
333—334. 

'592)  См.  выше  отделы  V  и  VII.  Вотъ  еще  несколько  при- 
мъфовъ.  Для  Джами  внутренняя  святость  есть  «уничтожеше 
служителя  въ  Богъ  и  продолжен1е  его  существования  уже 
въ  Богъ».!  Согласно  Абу-Али-Джурджанио,  истинный  святой 

—  тотъ,  который  уничтожаетъ  самаго  себя  въ  своемъ  пре- 
ходящемъ  состоянш  и  продолжаетъ  существовать  лишь  въ 
созерцанш  Бога,  не  располагая  уже  собственной  душой,  и 
безъ  иного  бьтя,  какъ  только  въ  Богв.'  Шейхъ  Ибрагимъ 
Эдхемъ  на  вопросъ  объ  истинномъ  пути  къ  святости  отв-Ьтиль: 
«Ничего  не  желай  ни  въ  этомъ  ни  въ  томъ  м1р-в,  отрекись  отъ 
себя  самаго  ради  Бога  и  обрати  лице  твое  къ  Нему.»  (У 
V.  Наттег'а,  ОезсЫсЫе  <1ег  регзгзспеп  1л1ега1иг,  1818  г., 
стр.  341). 

593)  У  Т  по  1  иск' а,  В1й1епзатт1ип§  аиз  (1ег  тог§еп- 
ШпсИзспеп  МузЦк,  1825  г.,  срв.    стр. 308;  выше  отдвлъ  V. 

594 )  Срв.  выше  отдвлъ  VII. 

595 )  Срв.  выше  отдЬлъ  V. 
:96)  Срв.  выше  отд'Ьлъ  VII. 

|  597)  Насколько,  въ  противоположность  этому,  самоув-Ьре- 
ны  и  полагаются  на  свои  силы  некоторые  индуссме  аскеты  и 
подвижники.  «Они  прошли  по  ту  сторону  возникновешя  и 
уничтожетя,  по  ту  сторону  всвхъ  дЬлъ  .  .  .  они  —  боже- 
ственные владыки  надъ  мгромъ  и  существуютъ  сами  черезъ, 
себя!»  восклицаетъ  Мокшадхарма  (АаЪ.  237,  25  —  перев. 
Беиззеп'а.  У1ег  рЫ1оз.  Тех1е  .  .  .  356).  Собственными  уси- 
л1ями,  черезъ  правильное  прим-Ьнете  соаерцашя  и  аскети- 
ческпхъ  пр1емовъ,  достигаютъ  они  избавлешя  и  Высшей 
Реальности. 

Самоуверенное  (иногда  —  можно  почти  сказать  —  пани- 
братское) отношен1е  къ  Богу,  въ  связи  съ  пантеистически мъ 
отожествлешемъ  себя  съ  Божествомъ.  дышетъ  въ  настроетяхъ 
многихъ  изъ  представителей  суфШской  мистики.    «1)п  зон1'у 
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(1е  &га<1е  зирейеиг»,  писалъ  знатокъ  современна™  Востока 
графъ  ОоЫпеаи  (Без  геИдшпз  е1  1ез  рЬПозорЫез  йе  ГАз1е 
сепкга1е,  1865,  стр.  71),  атуё  а  $е  сопзЫёгег  1ш-тёте  сотте 
Б1еи,  ас1те1  запз  рете  еЬ  ргоГеззе  ауес  паи^еиг  дие  1а  сгёаНоп, 
аи  тШеи  йе  1адие11е  Ц  зе  1гоиуе  тотеп1апётеп1  е1  1траг!а1- 
1етеп1  скНепи,  ез!  1ои1е  епиёге  сИ§пе  йе  зез  йёсЫпз».  1Въ 
такомъ  настроенш  одинъ  изъ  суфшскихъ  подвижниковъ  вое-  С 
клицалъ:  «Люди  видятъ  во  мн-Ь  существо,  подобное  имъ,  но 
если  бы  они  видвли  ту  степень,  которую  я  занимаю  въ  мгр-Ь 
невидимомъ,  они  вев  были  бы  поражены  изумлешемъ.  Я 
подобенъ  морю,  ни  начала,  ни  конца,  ни  дна  котораго  не 
видно».     (Те2кегеп-1-еуПа,  стр.  131). 

Но  вм-бсгЬ  съ  гвмъ  и  совершенно  иные,  сходные  съ  хри- 
ст!анскими,  тона  слышатся  изъ  устъ  нъжоторыхъ  великихъ 
учителей  и  святыхъ  суфизма  —  смиренное  признаше  нрав- 
ственной немощи  человека  и  возможности  спасения  его  и 
приближения  къ  Богу  лишь  какъ  свободнаго  дара  божествен- 
ной благодати,  незаслуженной  челов-вкомъ.  «О  Боже  мой», 
говорить  Багезидъ  Вестами  (тотъ  самый,  которому  принад- 
лежать только  что  приведенный  выше  слова  и  который,  въ 
иорыв-Ь  пантеистическаго  самоотожествлешя  съ  Богомъ,  вос- 
клицалъ:  «Слава  мн-Ь!»  указывая  чрезъ  то  на  свое  единство 
съ  Божествомъ),  «о  Боже  мой,  я  ищу  моего  прибежища  въ 
Теб-в,  и  вм-бсгб  съ  тЗшъ  Ты  —  Тотъ,  черезъ  кого  я  къ  Тебъ* 
прихожу»  .  .  .  «Это  Я  оказалъ  теб'Ь  Мою  помощь, »  слышитъ 
онъ  голосъ  Бож1й,  «безъ  которой  никто  изъ  васъ  не  былъ  бы 
способенъ  достойно  Мн-в  служить».  «Другле  полагаются», 
говорить  дал'Ье  Ба1езидъ,  «на  свою  собственную  праведность, 
я  же  полагаюсь  лишь  на  Его  свободную  благодать».  «Любви 
нельзя  научиться  отъ  людей»,  говорилъ  другой  суфи  Маги  Г 
а1  КагкЫ,  «это  одинъ  изъ  даровъ  Божшхъ  и  дается  благо- 
дарю Его»  (Тегкегеп-1-еуИа,  стр.  132,  134.  К.  Шсио1зоп, 
Опдт  а.  (1еуе1ортеп1  о!  ЗиПзт  —  въ  <Гоигп.  о{  гпе  Коуа! 
Аз1а1.  8ос»,  1906,  307,  326  ел.,  срв.  также  ^1а1и  'с1сип  Кипи 
8е1ееЪес1  роетз  Ггот  1Ье  Б1у.  8патз1  ТаЪт,  XXXII,  стр.  129: 
срв.  выше  прим.  195). 

Точно  такъ  же  и  теистическая  мистика  Индш  восклицаетъ: 
«Какъ  можетъ  кто  быть  спасеннымъ  безъ  Бога?»  (МокзпааЪаг- 
та,  АаЪ.  302,  3  —  Веиззеп,  У1ег  рЫ1оз.  .  .  .  592).  Сходную 
мысль  встр-Ьчаемь  уже  въ  Какпака  Иратзпаё  (II,  23),  дал-Ье 
въ  Суе1асуа1ага-11рап.  (VI,  18)  и  Мипс1ака-11р.  (III,  2,  3). 
Особенно  сильное  развит1е  идея  благодати  Бож1ей,  избираю- 
щей челов-Ька,  получила  въ  поздн-Ьйшей  теистической  рели- 
гиозности  индуизма,    напр.    у    Маникки-Вашагаръ    (7 — 8    в 
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см.  О.  II.  Роре,  Тпе  Т1ги\аса§от  .  .  .,  стр.  47,  54,  56,  65, 
291  ел.  и  разз1т),  у  Рамануджи  (11 — 12  в.  по  Р.  X.),  Тулси 
Даса  (1532— 1632  г.),  Кабира  (прибл.  1440— 1518  г.;  см.  Опе 
пипа'гес!  роетз  о!  КаЫг  .  .  .,  напр.  III,  ЬХХУ1  и  разз1т)  и 
вообще  въ  вишнуистскомъ  и  шивапстскомъ  богословш.  Такъ 
гимны  изъ«Брихадъ-Брахмы-Самхиты»,  обращенные  къ  Вишну 
говорить  о  невозможности  для  человека  спастись  собствен- 
ными усил1ями  и  о  р-Ьшающемъ,  исключительномъ  значенш 
благодати:  «Освободить  сердце  изъ  путь  этого  м1ра  не  могутъ 
ни  аскеза,  ни  самоуглублете;  это  дается  лишь  благодатью 
Хари  (=  одно  изъ  именъ  Вишну),  безо  всякаго  основатя»  .  .  . 
Лишь  любовь  къ  Нему  утоляетъ  сердце,  «но  —  истинно 
говорю  вамъ  —  она  достигается  лишь  чрезъ  благодать!  Лишь 
въ  томъ,  кого  Онъ,  источникъ  благодати  и  прибежище,  Самъ 
возжелалъ,  лишь  въ  томъ  возникаетъ  устремлете  къ  Господу. 
Другого  средства  н-Ьтъ!»  (К.  О  Но,  "У1зппи-Шгауапа.  Тех1е 
гиг  1поИзспеп  ОоиезшузШс,  I,  1917,  стр.  29,  37 — 33).  Срв. 
объ  этомъ  напр.  N.  Масп1со1,  1полап  Тпе1зт  .  .  .  1915, 
стр.  80  ел.,  93,  110,  111,  113,  123,  170,  175,  199—200,  204, 
214;  Впаго!агкаг,  1.  с.  ,56,  73,  75;  ЗсЬотегиз,  1.  с.  119, 
121,  192.  Впрочемъ,  идея  благодати  въ  индусскомъ  теизм-в 
не  можетъ  всецЬло  преодолеть  страшный  законъ  Кармы 
(плода  прежнихъ  дЬлъ),  доминирующей  въ  индусскомъ  М1ро- 
созерцанш  (срв.  Мастсо1е,  223  ел.). 

598)  Огромная  психологическая  и  религшзная  ценность 
этихътворетй,  конечно,  не  изменится,  от7>  того,  если  окажется, 
что  они  не  принадлежать  перу  Макар1я  (срв.  прим.  550). 

-")  МасаНиз  Ае^.  НотН.  XV,  14—15  (ЛИ^пе,  1.  34, 
со1.  585). 

60°)  НотП.   XXVI,  17  (ЛИ.  со1.  685). 

601)  НотН.  XVI,  4  (ЛИ.  со1.  616). 

602)  Масаг.  Ае§.  «ЫЬег  <1е  е1еуаНопе  тепИз»,  с.  13 
(ЛИ.  со1.  901). 

603)  Объ  этомъ  квхэтизмъ'  у  суф1евъ,  переходящемъ  въ 
правственный  индифферентизмъ,  см.  напр.  Оо  Ы  пе  а  и,  1.  с. 
стр.  71,  75,  А.  (1е  Кгетег,  Мо11а  8пап  е1  1е  зрт1иаПзте 
опеп1а1,  стр.  54 — 55;  8е1ес1ес1  роетз  Ггот  1пе  Б1уап1 
8Ьатз1  ТаЬпг  .  .  .  стр.  31  (срв.  тамъ  же  вступительную 
статью  К.  А.  М1спо1зоп'а,  стр.  XXI,  XXVI,  прим.  1, 
XXIX),  дал-Ье  цитаты  изъ  Джелалъ-еддин-Руми,  приведен- 
ныя  у   V.  Наттег'а,  1.  с.  189 — 185,  199 — 189. 

О  кв^этизм-в  въ  индусской  пантеистической  мистике  мы 
уже  говорили  выше  (см.  гл.  П-ую,  отд^лъ  III).  Следующая 
напр.  цитата  изъ  Мокншдхармы  рисуетъ  идеалъ  этого  уопо- 
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коешя  души  по  ту  сторону  нравственныхъ  различений  .  .  «от- 
брось Доброе  и  Злое,  Правду  и  Неправду,  и  когда  ты  отбро- 
сишь и  то  и  другое,  и  Правду,  тогда  отбрось  и  того,  чрезъ 
кого  ты  отбросилъ  ихъ  (т.  е.  свое  собственное  «я»)  —  Ас1п.  333, 
44  (Беиззеп,  У1ег  рЬПоз.  Тех1е  .  .  .  739). 

О  моральномъ  индифферентнзм-в  въ  пропов'Ьди  нъжоторыхъ 
представителей  индусской  теистической  мистики  —  такъ 
СапйЫаз'а  (14  в.)  и  отчасти  Рамакришны  и  его  учениковъ 
(19  в.)  см.  N.  Маспгсо!,  1.  с.  136  и  N.  Ра^иЬаг,  Мойегп 
геПдшиз  шоуетеп1з  1п  1шИа,  1915,  стр.  196,  205.  Вообще 
Масп1со1  правь,  указывая  на  малое  сравнительно  значете 
этическихъ  элементовъ  въ  индусскомъ  теизм-Ь  ((Ый.  248  ел.). 

Отношение  христ1анскихъ  мистиковъ  къ  этому  ложному 
кв1этизму,  разелабляющему  и  убивающему  нравственную 
жизнь  души,  ярко  выступаетъ  напр.  нзъ  суроваго  разоблаче- 
ния его  у  Киу  зЬгоеск'а,  «Од-Ьяше  духовнаго  брака»,  кн.  II, 
гл.  74 — 77.  Срв.  объ  этомъ  же  весьма  обстоятельно  у  11пс1ег  - 
Ы11,  Музис18т,  1914,  стр.  385  ел. 

604)  Масаг  Ае§.,  «ЫЬег   Де  в1еу.  тепИз»,  с.  20  (со1.  906). 

«°5)  Римл.  VII,  18,  23—24. 

606)  Масаг-Ае^.,  Нот.  XVII,  15  (Ш.  со1.  633);  срв. 
«ИЬег  ее  сизккПа  согсИз»,  с.  1  (со1.  823)  и  «ИЬег  с!е  е1е\'аИопе 
тепИз»,  с.  21   (со1.  907). 

е07)  «ЫЬег  <1е  е1еуаШте  тепИз»,  с.  21  (со1.  907);  срв. 
«ИЬег  о!е  сиз1осИа  согсИз»,  с.  1   (со1.  823). 

608)  Колос.  I,  19,  20. 

*09)  Хдюгдд  .  .  .  ладёЬсоиег  гагчоу  ьлед  гцлалг  лдоо<родаг  нал 
•дгнн'аг  гф  двы  е!д  6о/м']У  еьеодсад  —  ЕрЪез.   5,  2. 

|;1°)  ....  Ехалесуыоеу  ёаьгдг  угго/иегод  Ьжг\коод  ^Х01  ^(хгатоь, 
§агатоу  8е  атаьдоь  —  РЬШр.   2,  8. 

6П)  Масаг-Аед.,  НотП.  XVII,  15  (Ш.  со1.  623). 

612)  Римл.  7,  25;  8,  2. 

613)  1оапп.  14,  16. 

614)  В.Апде1ае  (1е  Ри1д1п1о,  Уазюпит  е1  тзичюНопит 
ИЬег,  с.  13. 

615 )  Срв.  выше,  отд-бль  III. 

616)  1оанн.  1,  16;  I  1оанн.    5,  11 — 13;  срв.  выше  отд.  III 

ВЪ   КОН1ГЕ. 

617 )  Фил.  1,  21. 

618)  II   Кор.   12,   9—10;  срв.   II   Кор.   4,   7—11   и  разз1т. 

619)  Масаг-Аед.,  Ном.   XV,  37  (со1.  601). 
й2°)     УНа  е  йоПппа,  с.   IX,  2. 

621)  Исаакъ  Сирин ъ,  Слово  48-ое  (во  русск.  перев.: 
«Творения   Исаака   Сирина»,   изд.   3-ье,   1911  г.).     Срв.   еще: 
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«Смиреше  есть  н-Ькая  таинственная  сила,  которую  .  .  .  вос- 
пр1емлютъ  совершенные  святые.  Сила  с1я  не  иначе  какъ 
только  однимъ  совершеннымъ  въ  добродетели  дается  силою 
благодати,  ибо  добродетель  с1я  заключаетъ  въ  себе  всЬ». 
Бол-ве  того:  «Смиренномудр1е  есть  риза  Божества.  Въ  него 
облеклось  вочелов'Ьчившееся  Слово,  и  чрезъ  него  беседовало 
съ  нами  въ  теле  нашемъ,  прикрывъ  величие  Свое  и  славу 
Свою  симъ  смиренномудрхемъ,  чтобы  тварь  не  была  попалена 
воззръчиемъ  на  Него  .  .  .  Посему  всятй,  кто  облекается 
въ  с1ю  ризу  смирешя,  облекается  въ  самого  Христа»  (И  с  а  а  к  ъ 
Сиринъ,  По  движнич.  наставления — Добротолюб1е,т.  II,  737). 

622)  См.  отделы  III  и  VII.  Срв.  далее  рядъ  м-Ьстъ  у 
Джелалъ-еддина-Руми  (напр.  цитату  у  Тпо1иск'а,  ВШ1еп- 
затт1ип^,  188 — 189),  у  Кабира,  тексты  японскихъ  Сукка- 
вати-буддистовъ. 

623)  «Чемъ  более  кто  обогащается  этимъ  богатствомъ,  т1шъ 
более  почитаетъ  себя  нищимъ»,  говорить  напр.  Макар! и 
Египетск1й  («ПЬег  де  спагНа1е»,  с.  3  —  М.  со1.  910). 

624)  8ут.  Лип.  ог.  23  (Мь  I.  120,  со1.  432  В;  срв.  Но11, 
1.  с,  43—44). 

в25)  Съ  особенной  яркостью  проявлялось  это  у  уже  упо- 
мянутаго  нами  казненнаго  въ  921 -омъ  году  Гуссейна-аль- 
Халладжа,  который  въ  изступленш  пантеистнческаго  само- 
отождествлен1я  съ  Богомъ  непрестанно  выкрикнвалъ:  «Я  — 
Богъ!  я  —  Богъ!»  (или:  «я  —  Истина!»  —  см.  Те2кегеп-1- 
еуПа,  стр.  231  ел.).  Срв.  напр.  также  мистическое  стихо- 
твореше  изв^стнаго  суфи  17-го  в-Ька  Молла-Шаха:  «Мое 
сердце  тысячью  языковъ  кричитъ  мн^:  я  —  Богъ»  и  т.  д.  А 
его  ученикъ  Тевеккулъ-бегъ  восклицаетъ  въ  минуту  экстатн- 
ческаго  восторга,  обращаясь  къ  Богу:  «Ты  былъ  я,  а  я  этого 
не  зналъ»  (см.  А.  с!е  Кг е  тег,  Мо11а-8Ьап  е1  1е  зр1гИ;иаНзте 
опепШ,  Рапз,  1869). 

626)  Та  къ  напр.  Рэйсбрукъ  пишетъ:  «Когда  Богъ  даетъ 
Себя  душ-Ь,  тогда  пропасть  между  Нимъ  и  ею  представляется 
ей  безм-врной»  («8атие1»  — см.  Оеугез  спо1з1ез  ее  К.,  1гас1. 
раг  Нё11о,  Р.  1902,  стр.  200);  срв.  ИпаегпШ,  ТЬе  МузИс 
уУау,  366. 

627)  Мте.  18,  3;  срв.  напр.  Исаакъ  Сиринъ  —  Доброто- 
люб1е,  II,  731—732. 

628)  Срв.  напр.  I,  Кор.  XV,  10;  Римл.  III  24,  V,  15,  17—21, 
VI,  14,  23;  Ефес.  II  5,  8—9;  III  7,  IV,  7;  Фил.  III,  9;  Гал.  II 
19 — 20  и  т.  д.! 

629)  См.  напр.  выше  прим.  517  и  597. 

630)  Мте.  16,  24;    Мрк.  8,  34;  Лук.  9,  23. 
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631)  Луки  6,  46. 

632)  Мте.  11,  12. 

633)  Мте.  7,  13. 

634)  1оанн.  14,  15. 

635)  Гал.  2,  13;  6,  14;  Римл.  6,  6. 

636)  Гал.  5,  24. 

637)  Римл.  VI,  4,  11. 

638)  II  Кор.  5,  17;  срв.  выше  отд.  IX. 

639)  Колос.  3,  9— П. 

640 )  Ефес.  5,  8. 

641 )  Мате.  5,  48. 

642)  Ефес.  4,  13;  срв.  4,  15—16. 

643)  «Бол-Ье  же  всего  любовь,  которая  есть  совокупность 
совершенства»  (Колос.  3,  14);  «любовь  никогда  не  перестаетъ!» 
(I  Кор.  13);  срв.  Римл.  13,  8  ел. 

644)  I  1оанн.  4,  9—10. 

645 )  Римл.  8,  39. 

646)  угсогш  те  хг\у  улед@ак?.оусау  гг}д  угоовесод  ауалг/Г  тог  Хдютоь. 
ЕрЪез.  3,  19. 

647)  I  1оанн.  4,  19. 
618)  II   Кор.  5,  14—15. 


*49)  Ефес.  6,  24. 

66°)  Ефес.  3,  17. 

651)  Фил.  1,  9. 

в52)  1оанн.  15,  9. 

653)  I  1оанн.  3,  16; 

9,  7,  8. 

654)  I  1оанн.  4,  11, 

12,  20,  21 

655)  Шегопуш.  Аё 

Оа1.  6,  10. 

сз6)  Срв.  1оанн.  XV,  12,  17. 
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1оанн.  XIII,  34—35;  XV,  43. 

658)  Масаг.  Ае§.,  НотП  VIII,  6  (М1.  I.  34,  со1.  552). 

659)  Исаака  Сирина,  Слово  48-ое  (по  русск.  перев.: 
Творения  И.  С»,  изд.  3-ье,  1911  г.).  Срв.  еще  Добротолюб1е, 
т.  II,  740 — 741;  дал'Ье  преп.  Никиты  Стнеата,  Вторая 
естественныхъ  главъ   сотница  44  (Добротолюб1е,  V,  133). 

66°)  «Братья    Карамазовы»,   книга  шестая,  III. 

661)  В.Ап§е1ае  йе  Ри1§1п1о,  V^8^опит  е1  тз1гис1шпит 
ИЬег.,  с.  XXV. 

662 )  Са1егта  ёа  81еппа,  Б1а1одо,  с.  89. 

Добавлен1е  къ  прим.  597:  Доминирующую  роль  пграетъ 
идея  благодати  въ  текстахъ  японскихъ  Сукхавати-буддистовъ, 
см.  Напз  Нааз,  «АтМа  ВиоМпа  ипзеге  2иЯисп1».  Цг- 
ки'пёеп  хит  \Тегз1апс1т5  <1ез  ^аратзепеп  Зикпауаи-ВиоМЫз- 
тиз,  1910.    (КеП§юп5-11гкипс1еп  с1.  Vб1ке^,  АЫеП.  II,  Ва\  1). 
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